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Articuli 


(IN HET BEGIN WAS HET WOORD... » (1) 


Evangelie en Proloog. 
Evangelie als getuigenis. 


Bij zijn Hemelvaart vatte de Heer de zending van de apostelen 
samen in deze kernachtige formule, die klonk als een laatste wils- 
beschikking : « Gij zult mijn getuigen zijn...» (Hand. 1,8). 

Hun getuigenis over Hem was niet een simpel verhaal van wat 
Hij gezegd en gedaan had, het was het eu-aggelion, de blijde bood- 
schap, dat in zijn Persoon en activiteit het Rijk Gods werkelijkheid 
geworden was. Dat getuigenis droeg in zich de paradox die ook in 
de naam Jezus-Christus ligt en tenslotte teruggaat op de paradox van 
zijn persoonlijkheid. Jezus is een historische persoon, levend op een 
bepaald moment van de geschiedenis, en in een begrensde hoek van 
de Oosterse wereld ; zijn biographie is, zoals voor iedere sterveling, 
gedetermineerd door het chronologisch verloop der uiterlijke feiten 
van zijn leven. Christus is diezelfde persoon, als object van een 
religieus waardeoordeel, dat de transcendente betekenis van die per- 
soonlijkheid, zoals zij door het geloof geschouwd wordt, weergeeft. 
Geen enkel evangelie is louter « evangelie van Jezus», allen geven zij 
uiting aan het geloof in de bovenmenselijke waardigheid, die schuilt 
achter de mens Jezus van Nazareth. Kon het anders? Die Jezus 
van Nazareth, die het verleden inging door een vulgaire dood, steeg 
door zijn Verrijzenis uit dit dode verleden op als de eeuwig Aanwe- 
zige. De lanssteek in de zijde en het zegel op het graf schenen aan 
een wonderbare anecdote uit het wereldgebeuren definitief een einde 
te maken, maar uit de beperktheid van dit menselijk wedervaren 
rees de Heer op als de Koning der eeuwen. Het evangelisch getui- 


(1) 1° en 2° Sessie der Conferenties voor de geestelijkheid. 
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genis, hoe gebonden ook aan het historisch verloop van het verleden, 
transcendeert dit verleden als een geloofsbelijdenis geldig voor alle 
tijden : « Jesus Christus heri et hodie ipse et in saecula» (Hebr. 
13,8) (1). 

Wel vermeien de synoptici zich in het bonte verhaal van de 
feiten, in wat Clemens van Alexandrië de sómatica noemde; intussen, 
zijn ook zij er op bedacht in die woorden en daden van Jezus de 
Christus te onderkennen. Men moet dan ook in de evangeliën met dit 
dubbel aspect rekening houden, zonder nochtans het theologisch 
element, de uitdrukking van het geloof, los te rukken van het 
biographisch element, het relaas van de feiten. De eenvormigheid 
tussen de verschillende evangeliën heeft meest te maken met het 
biographisch element en de stereotiepe vorm die het in de mondelinge 
traditie heeft gekregen ; het theologisch element, al is het in wezen 
identiek doorheen de oud-christelijke traditie, laat meer spel aan het 
persoonlijk temperament van de auteur, adapteert zich aan de om- 
standigheden waarin de ‘boodschap verkondigd wordt, en aan de 
belangstellingscentra van het publiek; het is meteen meer vatbaar 
voor variatie. 

Paulus, die de « Christus naar het vlees» niet gekend heeft, — 
en er trouwens weinig interesse schijnt voor gehad te hebben (II Cor. 
5,16), — verkondigt in zijn evangelie vooral de « Christus naar de 
geest», en daarom kan zijn boodschap een zo karakteristieke klank 
krijgen in het geheel der nieuwtestamentische geschriften ; zijn evan- 
gelie is hoofdzakelijk getuigenis, en het staat in functie van zijn 
eerste, zo uitzonderlijke ontmoeting met Christus op de weg naar 
Damascus, van zijn contact met de geestesstromingen in de hellen- 
istische wereld, en van zijn belangstelling, — als oud-student van 
Gamaliël, — voor theologie. 


De eigen aard van het vierde evangelie. 


Al ís Sint Jan een ooggetuige geweest van de Christus-gebeurtenis, 
toch is ook zijn evangelie meer getuigenis dan biographie, meer 
waardeoordeel dan verhaal. Bij hem is dit te verklaren door zijn 
contemplatief temperament, de uitzonderlijke ervaring van de persoon- 
lijkheid van Christus, zoals hij die als geprivilegieerd leerling, als 


(1) Cfr Cm. Masson, Les Paraboles de Marc IV avec une Introduction à Pexpli- 
cation des Evangiles (Cahiers théologigues de U’ Actualité protestante XI), Neuchâtel, 
1945, blz. 1-17. 
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intieme vriend heeft mogen beleven, en tenslotte door de halve eeuw 
meditatie over die belevenis. Niet alle feiten, noch de feiten om de 
feiten, evenmin als hun historisch verband, worden in het vierde 
evangelie behandeld; slechts een beperkt aantal taferelen. worden één 
voor één afgewikkeld, en daarbij gaat de aandacht vooral naar hun 
religieuze betekenis, hun waarde als revelatie van de persoonlijkheid 
van Christus. « Dit alles werd geschreven opdat gij geloven zoudt, 
‚dat Jezus de Christus is, de Zoon van God, en dat gij terwille van 
dit geloof door Hem zoudt leven » (Jo. 20,31). Die diepere, dikwijls 
symbolische zin, heeft de evangelist zich meestal « herinnerd» (1), 
d.w.z. ten volle begrepen na lang schouwen, door verlichting van de 
heilige Geest (2). Zo ging dan het vierde evangelie sedert de oudheid 
door voor « het spirituele evangelie ». 

Theologische contemplatie zoekt naar de wezenheid van de dingen, 
naar het bestendige in al de gebeurtenissen. De synoptici hebben hun 
deun in de afwisseling van het kernachtige logion, de kleurrijke 
parabel en het sensationele mirakel, en houden de theologische noot 
gedempt. Paulus en Joannes integendeel zoeken het heilsgebeuren te 
schouwen in zijn essentiële lijnen. Paulus zal de heilswaarde van 
Christus condenseren in Dood en Verrijzenis, terwijl Sint Jan de 
bovenmenselijke waardigheid en de soteriologische betekenis van Chris- 
tus doorheen zijn ganse menselijke verschijning zal trachten uit te 
diepen. « We hebben zijn heerlijkheid gezien», schrijft hij (1,14), en 
precies de transcendentie van die persoonlijkheid zal hij trachten te 
belichten in een stel daartoe gekozen feiten. 


Proloog en evangelie. 


In de proloog heeft de evangelist het uitgesponnen getuigenis van 
het evangelie gecondenseerd, Zo origineel het evangelie is, zo eigen- 
aardig is ook de proloog. Er blijft nog wel een laatste spoor over van 
de traditionele «inleiding op het evangelie », doordat Sint Jan, 
evenals zijn voorgangers, aanknoopt bij het Oude Testament, en 
vooral omdat hij, aan de drempel van het evangelie de Dopersfiguur 
ten tonele voert; maar zijn arendsblik neemt een hogere vlucht en 
overschouwt van meet af aan de mysterieuze draden die het hele 
wereldgebeuren verbinden met zijn knooppunt, Jezus-Christus. 


(1) Jo. 2,17. 22; 12,16; cfr 7,39; 20,9; cfr Luc. 9,45; 24,6-8. 
(2) Jo. 14,26 ; 16,12-13. 
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Al de hoofdthema's van het evangelisch getuigenis zijn in de 
proloog bewust geconcentreerd. Het kan dan ook niet door de 
beugel de proloog te houden voor vreemd aan het evangelie en eerst 
achteraf er bij aangepast, zelfs al doet de rhythmische vorm bij een 
inleiding wonder aan, en al komt de «logos» na de proloog niet 
meer voor. ' 


In feite is de proloog een ouverture op het evangelie. De centrale, 


thema’s die het evangelie ontwikkelt, worden in de proloog aange- 
roerd, en gebundeld in een strophencomplex dat rhythmisch is uit- 
gebouwd door allerlei kunstige middeltjes : de zinnen zijn kort, het woord 
dat op het einde van de zin beklemtoond is, wordt hernomen voor- 
aan in de volgende zin, het parallelisme der versdelen wordt onder- 
lijnd door alliteratie, enz. De paratactische zinsbouw en het herhalen 
der woorden geven aan het geheel een plechtige, hiëratische toon. 
Dit litteraire procédé is geen nieuwigheid in het oude christendom ; 
de primitieve liturgie kent christologische hymnen, zoals blijkt uit het 
rapport van gouverneur Plinius aan keizer Trajanus (1), en uit de 


allusies in de brieven van Paulus (Eph. 5,19; Col. 3,16); er zijn 


trouwens van deze hymnen nog resten bewaard (Eph. 5,14; Gol. 
1,15-20 ; Phil. 2,6-11 ; I Tim. 3,16 ; Hebr. 1,2-4 ; Apoc. 4,8). 


De Logos 
Het probleem van zijn oorsprong. 


Maar het grondthema, waarop dit praeludium varieert, de logos, 
is nog steeds voorwerp van discussie. In traditioneel-theologische krin- 
gen houdt men er nog steeds aan, al is het toch al met een gefronsd 


voorhoofd, uit de Johanneïsche logos het verbum mentis, de klassieke 


leer over de geboorte van de Zoon uit de Vader, te distilleren. In 
dit geval moet de revelatie opnieuw als loper dienen op een vraag- 
stuk, dat de exegese liever langs historische weg opklaart. Want 
welke geheimen de revelatie aan de evangelist moge geleerd hebben, 
feit is dat deze niet schreef om de latere theologie te stofferen, wel 
om door zijn tijdgenoten gelezen en begrepen te worden. Indien Sint 
Jan de eerste was om de idee van een verbum mentis te kennen en 
er mee voor de dag te komen, dan had hij tenminste met zijn lezers 


(1) cfr. J. Moreau, Les plus anciens témoignages profanes sur Jésus (Collection 
Lebègue V, 51), Brussel, 1944, blz. 89 : «.….quod essent soliti stato die ante lucem 
convenire carmenque Christo quasi deo dicere secum invicem.… » 


es dte AA 


EE 


zoveel consideratie moeten gebruiken dat hij hun zijn nieuwe creatie 
niet zonder de nodige verklaring voorstelde : in feite echter dist hij 
hun de logos op zonder enige commentaar en voorbereiding, precies 
of iedereen had er zich aan verwacht. 

Wellicht was die logos op het einde van de eerste eeuw niet zo 
onbekend? Inderdaad, de critici die in de verschillende kultuurstro- 
mingen van het nieuwtestamentisch milieu zijn gaan grasduinen, 
hebben gevonden dat ten tijde van Sint Jan de logos niet van de 
lucht was; telkens men aankondigde dat een nieuw systeem uit de 
smeltkroes van het hellenistische syncretisme aan het licht was geko- 
men, vond men het bijna vanzelfsprekend dat ook daar, tussen de 
andere Johanneiïsche thema’s, de logos opdook. Men herinnert zich 
hoe dikwijls in dit verband met enthousiasme het euréka is geroepen. 
Griekse philosophen, de Grieks-Joodse Philo van Alexandrië, de her- 
metistische en gnostische secten, werden om de beurt of tegelijk met 
de geestelijke paterniteit over Sint Jan vereremerkt. In de laatste 
jaren deden vooral de mandese geschriften opgeld, zozeer dat men 
ging spreken van « mandese koorts ». Maar het variëren der milieu's, 
waarmede Sint Jan verwant werd geacht, kon uiteraard de methode 
geen krediet bijbrengen en deed in bepaalde kringen het vermoeden 
rijzen dat de auteurs zich in dit geval wellicht meer door begeestering 
dan door nuchtere en kritische bedachtzaamheid hadden laten leiden. 

Accidentele punten van gelijkenis, hoe treffend ook, kunnen nooit 
de fundamentele kloof overbruggen, die de Johanneïsche logos scheidt 
van het hellenistische logos-begrip (1). Hier is de logos steeds het 
produkt van een kosmologisch denken, de uitkomst van een wijsgerig 
zoeken naar een verklaring van het wereldbestaan ; hetzij de logos 
philosophisch-abstract wordt gehouden, of mythologisch verpersoonlijkt 
wordt, steeds gaat het er om een metaphysisch principe, dat, al 
noemt men het goddelijk, steeds min of meer immanent aan de kos- 
mos blijft ; de logos is de goddelijke essentie die men uit de kosmos 
tracht af te leiden. 

Bij Sint Jan gaat het juist andersom ; de Logos komt van meet 
af aan voor als een persoon die thuishoort in de goddelijke sfeer, 
waarin Hij een eeuwig bestaan heeft; als Schepper staat Hij tegen- 
over de kosmos, waarin Hij op een bepaald moment van de geschie- 
denis neerdaalt door de incarnatie. 


(1) cfr KremnknecHTt, in Kreren, Th. W. z. N. 7, IV, blz. 88-89 en G. Krrren, 
ibid., blz. 184, s.v. Àëyw, Àdyos 
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De gebondenheid aan het historisch moment der verschijning, 
de « Einmaligkeit», die zeer duidelijk spreekt o. m. uit het gebruik 
der tempora in de proloog, differentieert op haar beurt de Johan- 
neïsche logos van het hellenistisch metaphysisch zijnsprincipe, dat 
uiteraard eeuwig is. 

Tenslotte, in de veronderstelling dat Sint Jan toch de hellenistische 


logos-idee in Christus zou gepersonifieerd hebben, dan blijft bet vrij, 


wonder dat de auteur zijn lezers niet op de hoogte bracht van zijn 
identificatie logos-Christus. Ook de lezer die thuis was in de logos- 
speculatie, en vooral hij, zal zich tevergeefs afgevraagd hebben wat 
die logos daar te betekenen heeft. 

Er blijft dan niets op over dan te zoeken of er geen preceden- 
ten zijn in het primitieve Christendom. Gedurende de laatste jaren 
is de exegese in die richting uit gaan kijken en heeft bevonden dat 
in de oude traditie het « woord» zeer dikwijls met een eigen christe- 


lijke inhoud is geladen (1). 
In het primitieve Christendom. 


Wanneer de apostelen fungeren als « bedienaars van het woord » 
(Hand. 6, 2-4; Le. 1,2), wanneer te Jerusalem vernomen wordt dat 
ook de heidenen « het woord Gods » aanvaarden (Hand. 11, 1), 
wanneer de eerste Kerk er zich over verheugt dat « het woord van 
de Heer» veld wint (Hand. 6, 7; 12, 24), dan wordt met deze 
drie gelijkwaardige uitdrukkingen (woord, woord van God, woord 
van de Heer) steeds de blijde boodschap (euaggelion), het kêrugma 
over Jezus de Christus’ bedoeld (Hand. 15, 7; Eph. 1, 13 ; Col. 1, 5), 
Dit kèrugma is niet louter een herhaling van Christus’ prediking, 
het is een getuigenis over de totale verschijning van Jezus, in zijn 
woorden zowel als in zijn daden, en over de heilsbetekenis die er in 
geborgen ligt; meer nog, dat woord is als het ware geladen met de 
persoonlijkheid zelf van Jezus, het is een tweesnijdend zwaard (Hebr. 
4, 12) omdat het de Christus opnieuw aan de toehoorders voorstelt 
en hen dwingt tot de keuze: voor Hem of tegen Hem. Wel moet 
de bedienaar van het woord, althans in de eerste periode, alles (d.w.z. 
het Christus-gebeuren) van het begin af hebben meegemaakt (Lc. f, 2), 
hij moet m.a.w. kunnen instaan voor de juistheid van wat hij zegt; 


(1) G. Kmrer, a.c., blz. 115-140; P. Van Imscuoor, Bijbelsch Woordenboek, s. v. 
Woord, Woord Gods, Logos; cfr CG. Sricq O.P., in Recherches de Sciences Phu- 
losophigues et Théologiques, XVIII, 1939, blz. 126-132, 
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maar meteen plaatst hij op zijn beurt de toehoorders voor het heils- 
feit Christus, zoals God hemzelf vroeger voor het « woord der ver- 
zoening » heeft geplaatst (ll Cor. 5, 19-20). Het woord dat Paulus 
heeft gepredikt is geen mooie praat noch hoge wijsheid, het is een 
getuigenis over een feit, over Christus (Ll Cor. 2, t), het is het 
mysterie zelf dat Christus is (Col. 1, 25). 

Zo sterk wordt de aanwezigheid van Christus achter het « woord » 
gevoeld, dat wanneer de synoptici verhalen — zij doen dit slechts bij 
uitzondering (Me. 2, 2; 4, 33; Le. 5, 1) — dat Jezus het woord 
verkondigt, zij wel in de eerste plaats daarmede zijn verkondiging 
van het Godsrijk bedoelen, maar er toch aanstonds bijdenken dat dit 
Godsrijk een aanvang neemt met de verschijning van Jezus. 

Jezus zelf spreekt over het « woord» alleen (1) in de verklaring 
van de parabel van de Zaaier (Mt. 13, 18-23 ; Mc. 4, 13 20; Lc. 8, 
11-15). We laten hier buiten bespreking of die parabelverklaring 
werkelijk door Christus gegeven is; feit is, dat « bet woord », hier 
door het zaad bedoeld, meer is dan de leer, meer dan de prediking 
van Jezus; het betekent de verwezenlijking van het Rijk Gods in 
de totale activiteit van Christus. 

Het is nu stilaan duidelijk geworden dat men aan de schors is 
blijven hangen zolang men niet in « het woord » het Christus-feit 
betast. Wordt Christus nog niet «het woord » genoemd, « het woord » 
is zeker Christus, het draagt in zich de hele heilsrijkdom die Chbris- 
tus is. Dat woord is het « woord der verzoening» (Il Cor. 5, 19), 
«het woord van het heil» (Hand. 13, 26), « het woord der genade » 
(Hand. 14, 3; 20, 32), « het woord van het leven » (Phil. 2, 16), 
niet eenvoudig omdat het die heilsgaven aankondigt, doch zoals 
Christus, haar meedeelt. 

Zie, wij hebben het christendom van huis uit medegekregen als 
de meest natuurlijke zaak ter wereld ; de primitieve kerk echter heeft 
de verbazing gekend van de bekeerling, van de blindgeborene die 
voor het eerst het licht ziet; haar is in het woord tegemoet geko- 
men Jezus de Christus, de nieuwe werkelijkheid, die voor haar een 
omkeer der waardeschaal, een Umwertung aller Werte betekende. 
Zo is de prediking over Christus verbum wveritatis, niet omdat het 
woord waarheid bevat en geen leugen, maar omdat het woord in 
zich de enige werkelijkheid insluit die nog levensbelang heeft (Eph. 


(1) Met uitzondering van Luc. 8,21 en 11,28, waarschijnlijk ook onder invloed 
van het taalgebruik der primitieve communauteit. 
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1, 13; Col. 1, 5; Jac. ft, 18). Terwille van die werkelijkheid is dit 
woord geestelijk geladen, dynamisch en actief (Hebr. 4, 12; 1 Thess. 
2, 13), scherp als een tweesnijdend zwaard (Hebr. 4, 12) en niet aan 
banden te leggen (Il Tim. 2, 9); het is « kracht van God » ([ Cor. 
1, 18); en het doet de gelovigen herboren worden tot een nieuw 
levens (lPPetrasli 23 nac AMS=2 1) 


Verband met het Oude Testament. 


Mensen die met de bijbel groot gegroeid zijn, moesten in deze 
experiëntie van het woord de uiteindelijke verwezenlijking beleven 
van het oudtestamentisch «woord van Yahweh». In de Christus-werke- 
lijkheid die zich mededeelt in «het woord», heeft het oudtestamen- 
tisch Godswoord zijn meest tastbare realisatie, zijn meest echte expres- 
sie gevonden. Zoals de heilsgoederen van het Oude Verbond wezenloos 
zijn en eerst hun werkelijk aanzijn bekomen in het Nieuwe-en echte- 
Verbond, zo krijgt het Godswoord eerst zijn definitieve gedaante in 
het woord, dat de Christus-werkelijkheid in zich sluit. 

Dit is de band die het nieuwtestamentisch woord bindt aan het 
oudtestamentisch Godswoord. Het is beslist onjuist de Johanneïsche 
logos te houden voor een ongewone toepassing op Jezus van de Joodse 
speculatie over het «woord (dâbâr) van Yahweh», over «de wijs- 
heid» (hokmàh) of over het «woord» (memrâ). Het knooppunt 
waarin het oudtestamentisch en het nieuwtestamentisch «woord» elkaar 


vervoegen is het Christus-feit, dat zich in het «woord» met zoveel 


krachten nadruk aan het geweten opdringt, alsof de adem van Yahweh 
er in speelde. De logos is noch in de eerste communauteit, noch bij 
Sint Jan een vrucht van speculatie, maar de spontane uitdrukking 
van de intense ervaring, die de eerste communauteit beleefde van 
Christus in het christelijk kêrugma. 

De gedachte trouwens dat in Jezus het oudtestamentisch Gods- 
woord in vervulling is gegaan, zelfs het procédé waarbij Christus Gods 
woord genoemd wordt, zit niet aan het logos-thema gebonden, en zal 
dan ook niet uit een speculatie over dit thema voortgesproten zijn. 
II Cor. 1, 19-20 geeft op zeer praegnante wijze de zoëven uiteenge- 
zette leer weer, nochtans niet in functie van het logos-thema, wel 
in functie van het woord «jan: «Gods Zoon, Jezus Christus, die 
onder u door ons gepredikt is, namelijk door mij, Silvanus en Ti- 
motheus, Hij is niet «ja en neen» geweest, maar het «jan is in 
Hem (werkelijkheid) geworden. In Hem toch zijn alle beloften van 
God (uit het Oude Testament) «ja» (d. w. z. verwezenlijkt) geworden ; 
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en daarom ook kan om Hem door ons een «amen» ter ere Gods 
(gezegd worden)». In de persoon van Jezus zijn de beloften van God 
vlees en bloed geworden, zodat God bij het zien van Jezus «ja» kan zeggen. 
Christus is het «ja» van God, omdat God in Hem de perfekte ver- 
wezenlijking ziet van wat Hijzelf vooraf beloofd had,en wij kunnen 
door Zijn persoon ter ere Gods «amen» zeggen op de beloften van God. 
In Hem kruisen Gods «jan en ons wvamen». 

Dezelfde gedachte komt ook voor, ditmaal met een «amen» van 
God, in Apoc. 3, 14, waar Christus met drie epitheta vereremerkt 
wordt, nl. «Amen, de trouwe en waarachtige Getuige, de Aanvang 
van Gods schepping». Christus heet hier « Amen», omdat in Hem 
God op zijn eigen belofte «Amen» kan zeggen. 


De litteraire identificatie bij Sint Jan (»). 


Realiseert zich het woord Gods in Jezus, deze wordt eerst « Gods 
woord» genoemd in Apoc. 19, 13. De verheerlijkte Christus draagt 
een naam, die niemand kent tenzij Hij zelf (v. 12); uit zijn ver- 
heerlijking blijkt dat er aan Hem iets goddelijks is, en dat goddelijke 
in Hem kan geen mens vatten. Maar buiten deze «naam boven alle 
namen» (Phil. 2,9) draagt Hij er ook een, die men wél kan kennen, 
en die is (woord van God». Dat betekent dat Hij in zijn apocalyp- 
tische overwinning op de machten van de antichrist het aloverwinnen- 
de Godswoord geworden is. Daarom komt uit zijn mond een twee- 
snijdend zwaard (v. 15), dat de volkeren verslaat, omdat Hij uitspreekt 
wat zijn eigenste wezen is, nl. «het woord van God» (cfr Is. 49,2). 
De beeldspraak waarmee de oudtestamentische apocalyptiek de mes- 
sianische Koning getooid heeft, is in Hem in vervulling gegaan (vv. 
11-16). Want Koning is Hij, en wel « Koning der Koningen, Heer 
der Heren» (v. 16). 

De inleiding op de eerste Brief van Sint Jan (l Jo. 1,1), — die 
zeer nauw verwant is aan de proloog van het Evangelie, — mag voor 
schakel doorgaan tussen de primitief-christelijke logos en de volledige 
litteraire identificatie van de logos met Christus. Het lijdt geen twijfel 


(1) In de Apocalypse gaan herhaaldelijk de uitdrukkingen « Àdyos zoö Osoö » en 
« papropta ’Inooö » samen (bv. 1,2-9; 6,9; 20,4 enz). Krrrer, a.c., blz. 125-126, 
begrijpt deze uitdrukkingen als «het woord dat God spreekt» en «het getuigenis dat 
Christus aflegt», beide in de Christus-verschijning. Wij menen nochtans dat de 
martelaars de dood ingaan om het kêrugma, dat voor hen « woord Gods» is, omdat 
het «getuigenis over Jezus» is. 


dat het Verbum vitae, het woord dat het leven is (1), hier een per- 
soon is van vlees en bloed, en wel de concrete historische persoon- 
lijkheid van Christus. Elk vermoeden van een woord-speculatie wordt 
van de hand gewezen door de haast wanhopige nadruk op het feit 
dat de auteur dit woord gehoord, «met eigen ogen» gezien, bekeken, 
en met de handen betast heeft. Een woord, in de eigenlijke zin, bekijkt 
of betast men niet! Wat Sint Jan gehoord en gezien heeft, is de 
persoon van Christus, waarvan hij getuigt en die hij aankondigt in 
het woord, dat voor de christengemeente het leven brengt. Men voelt 
het aanstonds: dit verbum vitae is dezelfde Christus-werkelijkheid, 
die de eerste communauteit geborgen wist in het kêrugma, en die ze 
aanvaard heeft om het leven te ontvangen. Nochtans, hoewel het 
persoonlijkheidskarakter van het Woord sterk onderlijnd is, toch is 
de litteraire identificatie nog weifelend, én door de anakoloethische 
zinsbouw (de verbo vitae — et vita) én door het gebruik van een 
betrekkelijk voornaamwoord in het neutrum (quod) om een persoon 
aan te duiden. Op één punt brengt Sint Jan hier een innovatie, en 
wel een markante: hij verbindt het logos-thema met de praeëxistentie. 
De Logos is van in het begin, Hij is het leven dat bij de Vader was 
en zich vanuit de goddelijke sfeer aan ons gemanifesteerd heeft. De 
affirmatie van de praeëxistentie is in zich geen nieuwigheid in het 
Christendom (Rom. 1,4; 8, 3; II Cor. 8, 9; Phil. 2, 6-8; Gal. 4, 
4), evenmin als de gedachte van de mediatie in de schepping 
_(L Cor. 8, 6; Col. 1, 16). Nieuw is dat het logos-thema gekoppeld 
wordt aan de gedachte van het voorafbestaan. Men vergete nochtans 
niet, — en dat zal zijn belang hebben in de discussie van de logos 
in het evangelie, — dat het samengaan van logos met praeëxistentie 
hier in LJo. f voorkomt in een contekst, die în zijn geheel ontegen- 
sprekelijk zeer dicht staat bij het primitieve logosgebruik. 

In de proloog van het Evangelie zijn volgens Kittel twee feiten 
aan te merken: ten eerste, dat de titel «logos», die aan Christus 
zonder verdere bepaling wordt toegekend, als een soort leuze voorkomt, 
en ten tweede, dat die titel schijnt in verband te staan met zijn prae- 
ëxistentie. 

Terwille van dit samengaan van logos en praeëxistentie staan 
sommige auteurs weigerig tegenover die hypothese, welke de Johanneï- 
sche logos afleidt uit de oerchristelijke logos. Zo meent WIKENHAU- 


(1) vgl. IJo. 1,1 met 1 Jo. 1,2: verbum vitae — vita quae… Leven is hier 
in actieve zin bedoeld: levengevend (ctr Phil. 2,16; Hand. 5.20). 
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SER (1) dat indien de historische Christus door zijn activiteit zijn 
goddelijke waardigheid (doxa) heeft gemanifesteerd en dus noodzake- 
lijk eeuwig en praeëxistent moét zijn, daardoor nochtans niet ver- 
klaard is waarom de proloog precies aan de voorafbestaande Christus 
de titel «logos» verleent. 

Twee bemerkingen kunnen voor antwoord dienen op Wikenhauser’s 
moeilijkheid. 

Ten eerste is die praeëxistentie duidelijk geaffirmeerd van het ver- 
bum vitae in Jo. Î, waar de verwantschap aan het primitieve logos- 
thema nog zeer sprekend is. Het is onmogelijk, dunkt ons, te looche- 
nen dat de logos van de eerste brief met zijn wortelen vastzit in het 
primitieve christendom, zelfs al heeft de theologische beschouwing er 
een wonderbare vrucht, de praeëxistentie-gedachte, op geënt. Wanneer 
dan [ Jo. 1, niettegenstaande het samengaan van logos en praeëxisten- 
tie, toch stamt uit het primitieve christendom, waarom zou dan dat- 
zelfde samentreffen ons beletten in het evangelie een autochtone chris- 
telijke logos te vinden ? 

Ten tweede, is de bemerking van Wikenhauser «dasz der Prolog 
gerade dem Präexistenten den Logostitel gibt» beslist onjuist (2) ; waar 
is dat de proloog aan de logos het eremerk der praeëxistentie toekent. 
De logos duidt in de proloog niet de praeëxistente Christus aan, maar 
de historische Christus, die de evangelist gehoord en gezien heeft, en 
waarin hij de goddelijke heerlijkheid heeft aanschouwd ; van die his- 
torische Christus affirmeert hij dat Hij vóór de aanvang der schepping 
reeds bestond. Men leze dus niet dat Hij, die van vóór het begin der 
schepping was, de logos is, maar dat de logos van vóór het begin is. 

Een tweede eigenaardigheid die nog te bespreken valt, is het alleen- 
staand gebruik van de logos-titel. De identificatie logos-Christus is 
hier literair voltrokken, en deze creatie is in de christelijke logos- 
traditie een unicum. De evolutie was nochtans ver genoeg gevorderd 
om ons toe te laten enkel op de vaardigheid van de evangelist een 


(1) A. Wikenmauser, Das Evangelium nach Johannes (A. WikenNuauser-O. Kuss, 
Das Neue Testament IV), Regensburg, 1948, blz. 45. 

(2) Kittel heeft tot deze zienswijze aanleiding gegeven, daar hij soms de indruk 
geeft dat er bij StJan een essentieel verband bestaat tussen de logos en de gedachte 
van het voorafbestaan; hij tracht dit dan te verklaren door een beroep te doen op 
het scheppende woord van Yahweh in Gen. 1,1. Ook stelt hij dan de menswording 
voor als het uittreden van de logos uit de hem alslogos eigen praeéxistentiesfeer in de 
historische sfeer. Wij blijven in de logos de historische Christus zien, van wie 
Sint Jan het voorafbestaan affirmeert. De allusie op Gem. 1,1 is er, niet echter 
deze op het scheppend woord van Yahweh, 
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beroep te doen om dit woordgebruik te verklaren. Er mag toch een 
minimum scheppingskracht aan Sint Jan toegekend worden ! Dat 
Sint Jan zijn christelijke logos tegenover de heidense logos heeft willen 
affirmeren (Kittel) is mogelijk, al zijn er van een polemische tendenz 
in dit opzicht geen sporen in de tekst. Men zou dergelijk reactionnair 
logos-gebruik eerder in de eerste brief verwachten, waar de logos 


nochtans van de bijstelling vitae voorzien is. In de proloog wasdeze 


samenvattende bijstelling niet nodig, gezien de proloog de levenswaarde 
van het woord in den brede ontwikkelt: de hele proloog mag aange- 
zien worden als een bijstelling van de logos. 


De gedachtengang van de proloog. 


Ging Sint Jan uit van een eigen christelijke ervaring, toch kon 
hij deze niet anders vertolken dan in categoriën, waarmede hij door 
zijn geestesvorming vertrouwd was. Het is treffend hoe sterk de 
proloog, zowel voor wat de begrippen als voor wat de gedachtengang 
betreft, verwant is aan de doctrinele inleidingen, waarin Ben Sirach 
(Eceli.) de Wijsheid verheerlijkt. (1). De Wijsheid is van in het 
begin bij God; zij speelt haar rol in de schepping en in het wereld- 
bestuur ; zij geeft inzicht en wetenschap aan de mensen; zij verblijft 
bij voorkeur in Israël, waar zij haar tenten opslaat; daardoor valt 
aan Israël de heerlijkheid van Yahweh en zijn genade te beurt. 
De verwantschap is sprekend. Op het eerste gezicht zou men zelfs 
gaan denken dat Joannes de Wijsheid, die trouwens ook het Woord 
Gods genoemd wordt, gehypostasiëerd heeft in de logos-Christus. 
Intussen is het reeds voldoende gebleken dat de Logos stamt uit de 
belevenis van de historische Christus, en niet een produkt is van 
sapientiale speculatie. Maar Sint Jan heeft om die belevenis te ver- 
woorden dankbaar gebruik gemaakt van een gedachtencomplex, dat in 
de Joodse wereld bekend was, en waarvan Eeccli. de klassieke vorm 
vertegenwoordigt. Men denke niet dat Sint Jan Eeccli. met de nodige 
wijzigingen heeft overgeschreven of althans vooreen groot deel bewust 


(1) Cfr C.Srrcq, O. P., Le Siracide et la Structure Littéraire du Prologue de 
Saint Jean, in Mémorial Lagrange, Parijs, 1940, blz. 183-195. Eccli. is een soort 
cathechismus van practische moraal, die in de eerste eeuw v.J.C. voor de vrome 
Jood is geweest wat de Imitatio bij ons is. De enige indeling in deze verzameling 
wijsheidsspreuken wordt aangebracht door vijf inleidingen van doctrinele aard, die 
onder elkaar een eenheid vormen (1,1-20; 16,24-18,14; 24,1-34; 32,14-33,19; 42, 
15-48,88). Vooral de eerste en de derde inleiding zijn voor de proloog van belang. 
Voor de technische gegevens raadplege men voornoemd artikel, 


geciteerd heeft; bepaalde uitdrukkingen herinneren ons eerder aan de 
Psalmen, het boek der Wijsheid of het boek der Spreuken. De evan- 
gelist bedient zich alleen van een traditioneel thema, dat trouwens 
ook elders in het oude christendom zijn invloed liet gelden (vgl. bv. 
Mt. 11,25-30 met Eeccli. 51), en als schema van godsdienstonderricht 
zelfs in de heidense wereld kan gesignaleerd worden. 

Het kan ons, die teren op twee millennia christelijk denken, 
stuntelig lijken als Sint Jan voor de uitdrukking van zijn zo 
persoonlijke Christus-belevenis een beroep deed op een traditioneel 
Joods schema. Maar het bovennatuurlijke is juist moeilijk uit te 
drukken, en dat zal ook de Kerk der eerste eeuwen best ondervinden 
bij het vastleggen van haar christologische dogma's. Van Sint Jan 
was het te verwachten dat hij, zoals elke bekeerling, de nieuwe 
heilswaarden ging beschouwen tegen de achtergrond van het oude 
geloof. Wat hij als zoon van Israël aan levenswaarden in de Joodse 
vroomheid gevonden had, werd louter schijn nu hij hun volle ver- 
wezenlijking ervaren had in Christus. Dat is de betekenis van v.17: 
de armzaligheid van het leengoed dat Mozes door de Wet aan 
Israël had overgemaakt, moet wijken voor de genadevolle rijkdom 
die perfect en definitief verwezenlijkt is in Jezus Christus. Hoewel 
Sint Jan oud materiaal opneemt in zijn constructie, toch verwerkt hij 
het zeer persoonlijk, zodat deze Joodse elementen een diepere, specifiek- 
christelijke kleur krijgen. 


Eerste strofe: de diepste wezensgrond van de Christus-werkelijkheid 
(vv. 1-5) 


‚In het begin was het Woord 

En het Woord was bij God 

En het Woord was God. 

Ja, het was in het begin, - bij God. 


Alle wezens zijn door Hem geworden 
En zonder Hem is niets geworden. 


In wat geworden is, was Hij het leven, 
En het Leven was het Licht der mensen. 
Helaas, het Licht schijnt in de duisternis 
En de duisternis nam het niet aan. 


A eee % 
De historische Christus-werkelijkheid reikt met haar diepste wor- 
tels in de eeuwigheid terug, in de sfeer van het tijdloze, onverander- 
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lijke zijn. Christus dankt zijn bestaan niet aan een worden door de . 


schepping, Hij is vóór de schepping, en meteen de bestaansreden van 
het geschapene (1). 

Zoals het beresjit («in het begin») van Gen. 1,1 God als de 
oergrond van alle zijn aanduidt, zo tekent het èv dy (cin het 
begin ») Christus als een persoon, wiens laatste wezensgrond aan de 
beperktheid van het geschapen-zijn ontsnapt, en die aldus, samen 
met de Vader, een rol kan spelen in de schepping. « Zijn in het 
begin » is in de grond hetzelfde als « zijn bij de Vader», als «in 
wezen God zijn». Dit goddelijk voorafbestaan dient als achtergrond 
in gans het vierde evangelie, en is de uiteindelijke verklaring van de 
heilsbetekenis die in de historische Jezus ligt. Hoe diep dit geloof 
bij Sint Jan ook geankerd was, het was hem een hele moeilijkheid 
er een plaats voor in te ruimen in de perspectief van het Israëlietisch 
monotheïsme. Ook Paulus spreekt liefst van de éne God (de Vader) 
en de éne Heer (Ll Cor. 8,6), al is er bij hem geen zweem van 
twijfel over de godheid van Christus. Alleen moet nog de theologische 
uitdrukking voor deze geloofsovertuiging gesmeed worden; zo noemt 
hij Christus «de Eerstgeborene vóór alle schepping, in Wien alles 
geschapen is » (Col. 1,16) of zegt elders dat Christus « in de gestalte 
van God » was (Phil. 2,6). 

Sint Jan bedient zich van de attributen, die het Jodendom aan 
de Wijsheid toekende. De Wijsheid, en nog andere verschijningsvor- 
men van Yahweh, «zijn bij Yahweh», al heeft het Judaïsme daarbij 
nooit aan werkelijke personen naast Yahweh, doch enkel aan spiegel- 
beelden van Yahweh gedacht. Christus die als menselijke verschijning 
niet met de Vader kon vereenzelvigd worden, vertoonde nochtans de 
eigen kenmerken van de godheid, de goddelijke heerlijkheid, en zo 
mocht van Hem, evenals van de Wijsheid, gezegd worden dat Hij 
was bij de Vader, ja, dat Hij in wezen God was. 

Zo tracht de evangelist, in een drievoudige poging, zijn geloof 
in de godheid van Christus steeds duidelijker te verwoorden: Christus 
bestond vóór de schepping, Hij was bij God, ja, Hij was in wezen 
God. Vooral de laatste affirmatie moet verbazend vreemd geklonken 
hebben in het oor van de rechtgelovige Jood. Zozeer strijdt zij met 
de voorvaderlijke denkbeelden, dat de apostel zich haast deze top- 
affirmatie met een oratorische inclusie te schragen ; « Werkelijk, Hij 


(1) De tegenstelling tussen tv (imp. dat de eeuwigheidsduur aanduidt en èydvero 
(het worden op een bepaald moment van de tijd) is duidelijk; cfr 8,58; Apoc. 4,8. 
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was in het begin, d.w.z. bij God», Deze fluctuatie tussen het 
schroomvolle vasthouden dan de volstrekte enigheid van God en het rots- 
vaste geloof in de godheid van Christus (1) spreekt door gans het 
evangelie. 

Als goddelijk, ongeschapen Wezen is Christus met de Vader 
oorzaak en bestaansreden van alle wezens die door wording in het 
bestaan komen; buiten zijn toedoen kreeg niets het aanzijn (2). 

In die geschapen orde is Christus de levengevende kracht (3), 
doordat Hij het Licht is, en het Licht is Hij door zijn revelatie. 
Christus zien, Hem als het Licht aanvaarden, betekent voor de 
mensens leven. (cfr 44, 19,55 17,3). 

Welk leven is hiermede bedoeld, het natuurlijke of het boven- 
natuurlijke? Sint Jan kent die theologische categorieën nog niet, en 
had hij ze wel gekend, dan had hij zeker het bovennatuurlijke leven 
beklemtoond. Want alleen het leven in Christus lijkt hem de moeite 
waard leven genoemd te worden. Doch dan gaat men piekeren over 
het imperfectum. Was Christus bron van bovennatuurlijk leven vóór 
zijn menswording ? Sint Jan zegt toch dat Hij het leven was als 
Licht der mensen, m.a.w. door zijn openbaring in zijn historische 
verschijning? Of dacht Sint Jan hier aan de vromen van het Oude 
Testament, die toch ook een revelatie ontvingen en een soort recht- 
vaardiging ondergingen, beide als een voorsmaak van de revelatie en 
de rechtvaardiging in Jezus-Christus ? 

Sint Jan is er wel niet zo diep op ingegaan, en het gebruikte 
imperfectum slaat niet op een verleden terug. In dat geval zou de 
evangelist door deductie uit het voorafbestaan en de mediatie in de 
schepping afgeleid hebben dat de Logos ook vóór de Incarnatie bron 
van licht en leven zou geweest zijn; dat de schepselen, terwille van 
hun scheppingsafhankelijkheid tegenover Hem, voor licht en leven op 
Hem aangewezen waren. In feite gaat ook hier de affirmatie van 
Sint Jan, hoe abstract-philosophisch ze ook moge schijnen, terug op 
een persoonlijke ervaring: in de Christus-werkelijkheid, zoals Hij die 
concreet beleefd heeft, heeft de apostel haar heilsbetekenis zo sterk 
aangevoeld, dat, naar zijn overtuiging, buiten Christus geen leven en 
licht kán zijn. Joannes klimt van de historische verschijning op naar 


(1) Men kan vergelijken b.v. 14,28; 5.30; 6,38 met 1,14.18; 3,18.16-18; 6,46.62; 
828.58; 10,30-38; 14,9-10 ; 17,5.24 ; 20,28; cfr IJo. 5,20. 

(ON Cr Golels16 st Cor. 8,65 Ecelt., 18 d enz, 

(3) We verkiezen deze lezing, omwille van de autoriteit der hss., omdat ze de 
lectio difficilior is, omdat odds Ev een clausule is, en omdat het rhythme het zo eist. 
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haar trans-historische betekenis. Wanneer en waar ter wereld ook er 
leven en licht was of is of zijn zal, moet het uit Christus gesproten 
zijn, zoniet is het noch echt leven, noch echt licht. Om de feitelijke 
situatie van de rechtvaardigen uit het Oude Testament maakt Sint 
Jan zich hier niet druk. Wat hij hier — en ook elders ! — wenst 
met nadruk te verklaren, is dat buiten Christus niets dan dood en 
duisternis is. 

Hoe weinig Sint Jan zich aan de feitelijke tijdsverhoudingen ge- 
legen laat, blijkt duidelijk uit de wisseling der tempora : Cbristus 
was (impf.) het Licht, dat schijnt (praes.) in de duisternis, en de 
duisternis nam (aor.) het niet aan. Aan die tempora correspondeert 
geen werkelijk tijdsverschil, enkel een verschil van standpunt (1). 

Het imperfectum drukt, mede onder invloed van de voorgaande 
eeuwigheidsimperfecta, de eeuwiggeldende heilsbetekenis van de histo- 
risch-voorbije Christus-werkelijkheid uit; het praesens zijn actuele 
waarde voor de christelijke gemeenschap, en de aorist voert ons 
terug naar het pijnlijke moment waarop de Joden de Christus hebben 
verworpen (2). 

Christus, die voor alle tijden het Licht en het Leven is, is ook 
nu nog, in het Kêrugma, een lichtbaken in de duisternis. Deze 
duisternis is niet een cosmologisch, voorafbestaand gegeven, maar het 
resultaat van een historische beslissing, van de weigerige houding 
tegenover de historische Chbristus-werkelijkheid (3,19-21). Indien de 
periode die aan de menswording voorafging, reeds duisternis was, dan 
was het omdat men toen Christus nog niet kende (I Jo. 2,8), en 
die duisternis wordt eerst definitief in de verwerping van Christus 
(9,41; 15,24). 


Tweede strofe: het getuigenis van de Doper. 


Er stond een man op, 
Van God gezonden ; 
Zijn naam was Joannes. 


(1) Niet dat de evangelist zich daar steeds ten volle bewust van is! 

(2) Origines, en de meeste Grieken na hem, vertalen «de duisternis heeft het licht 
niet kunnen in bedwang houden, afschermen ». Karakap@dve wordt in deze zin wel 
gebruikt om een plotse overval (Mc. 9,18; 1 Thess. 5,4; Jo. 12,35) aan te duiden, 
wat niet hetzelfde is als «in bedwang houden». Bovendien zou men in dat geval 
eerder het perfectum verwachten. Zo is de betekenis «aanvaarden » (Rom. 9,30 ; 
1 Cor. 9,24 ; Phil. 3,12) te verkiezen; in die zin pleit trouwens het parallelisme 
met v. 10 (de wereld erkende hem niet: 2yvw) en met v.11 (de zijnen namen hem 
niet aan : Tapshafov). Het is de gewone klacht die in Jo. als een schaduw de jubel 
om de verschijning van Christus volgt (3,19.82 ; 6,64 enz.). 
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Hij kwam tot getuigenis 
Om te getuigen van het Licht 
Opdat allen door hem zouden geloven. 


Niet hij was het Licht 
Maar hij moest getuigen van het Licht. 


Met de finale van de voorgaande strofe zijn we beland in de 
tragiek van de verblinding der Joden. Tegenover hun ongeloof plaatst 
de evangelist de traditionele Dopersfiguur, die ook bij de Synoptici 
aan de drempel van het evangelie verschijnt. Maar in het vierde 
evangelie verliest hij al het pittoreske van zijn verschijning ; noch 
het kleed van kemelhaar, noch de sprinkhanen en de wilde honing 
worden vermeld. Hij staat voor ons, getekend met enkele sobere lij- 
nen, die alleen de diepere zin van zijn optreden moeten uitbeelden. 
«Er stond een man op van God gezonden… ». Gelijk de profeet van 
het Oude Testament niets anders is dan orakel van Yahweh, zo kan 
het wezen van de Doper herleid worden tot de zending waarmee hij 
door God belast werd, en die zending is: getuigen over het Licht. 
Men moet het getuigenis in het vierde evangelie niet als een 
zuiver juridisch getuigenis opvatten, als een doodgewone verklaring 
gelijk men die doet voor het gerecht; dat geeft geen bestaansreden 
aan een mensenleven. Welnu, bij Sint Jan is het getuigenis gewoon- 
lijk de zending waarmee God iemand belast, de inhoud die hij aan 
iemands leven geeft; trouwens het getuigenis raakt meestal niet een 
uiterlijk gebeuren, doch dringt door tot het mysterie van de persoon, 
waarover getuigd wordt. De Doper is door God belast met het ge- 
tuigenis over het Licht, d.w.z. hij bestaat alleen maar om aan de 
mensen de heilsbetekenis van Christus duidelijk te maken, om de 
mensen te leren in Christus het Licht te zien ; wie, op het getuige- 
nis van de Doper, dat Licht gezien heeft, zal in Christus geloven, 


zich, in een totale overgave van de eigen persoonlijkheid, op Hem 


verlaten. 


Derde strofe : De verschijning van het Licht. 
Het Licht was er, het echte, 
— dat elke mens verlicht — 
en het kwam in de wereld. 


2 Hij was in de wereld 
en de wereld was ontstaan door Hem 
en toch erkende de wereld Hem niet, 
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In eigen kring kwam Hij 
en ook de zijnen ontvingen Hem niet. 


De Doper was er alleen maar bij om het Licht aan te tonen, 
wiens verschijning thans bezongen wordt. Er ligt in de gelijkmatig- 
heid van het rhythme een brede mildheid, die laat aanvoelen hoe 
Sint Jan bij het dichten van de proloog, de verschijning van Chris- 
tus opnieuw beleeft (1) als een overweldigende lichtdoop. Want men 
mene nu toch niet, dat men, na het intermezzo met de Doper, op- 
nieuw de gedachte moet opnemen van een praeëxistente Logos, die 
altijd de mensen verlicht, en die ook op een bepaald moment van 
de tijd uit de sfeer van zijn voorafbestaan de sprong in de wereld 
gewaagd heeft. 

Christus is het Licht door zijn komst in de wereld; daardoor 
heeft Hij in de wereld die nieuwe, lichtende, goddelijke werkelijk- 
heid (Bú0e) gebracht, waarbuiten alles schijnwerkelijkheid, leugen 
en dood is. Daarom is Hij het ware Licht, d.w.z. het enige werke- 
lijke Licht, want buiten de Christus-werkelijkheid heeft niets nog 
belang. Maar dat Licht wordt gevolgd door een schaduw. De vreugde 
om het Licht maakt plaats voor de klacht over de verwerping van 
het Licht door de wereld. Ook zal deze wereld, — die uiteraard niet 
slecht is (3, 16; 4, 42; 6, 33. 51; 12, 47), — door het Licht te 
verwerpen, door zich buiten het Licht te stellen, duisternis worden, 
de burcht van het ongeloof en het kroondomein van den duivel. ‘En 
de klacht wordt verontwaardiging als de evangelist bedenkt dat de 
wereld die Hem verwerpt nochtans door hem geschapen werd, en 
dat niet eens zijn eigen volk, de Joden, Hem aanvaardde (2). 


Vierde strofe : Het kindschap Gods. 


Maar aan al wie Hem ontving, 
Gaf Hij volmacht kinderen Gods te worden 
Aan allen die in zijn persoon geloofden. 


(1) Let andermaal op de tegenstelling van úv (imperf.) en pwtlst (praesens). Dit 


laatste slaat niet terug op de oudtestamentische revelatie, evenmin als op de nood- 


zakelijkheid, waardoor het Woord uiteraard, als Schepper, Licht is. Het is de 
historische verschijning van Christus die actueel aangevoeld wordt. 

(2) We nemen de Wot voor «naastbestaanden, volksgenoten» en niet als « we- 
zensverwanten» of’ « onderhorigen, eigendomsbezit». We aanvaarden dus in de 
verontwaardiging om de ondankbaarheid een gradatie, die het dramatisch effect 
verhoogt: de wereld, die Hij schiep nam Hem niet aan: en ook zijn eigen volk 
verwierp Hem. In dezelfde zin in 16,32; 19,27; cfr 18,1 en 15,19 (aanhangers, 
volgelingen, vrienden); anders 8,44 en 10,3, 


Die niet uit bloed 

noch uit de drift van het vlees 
noch uit de drift van de man 
maar uit God geboren zijn. 


De toon verandert. Aan dit zielsverdriet dat verzand scheen in 
hopeloze berusting, ontrukt de evangelist zich met een krachtige tegen- 
stelling (ósordì), die op de deining van een breed rhythme aanzwelt tot 
milde jubel, om ten laatste, in vier korte, krachtige stoten, boven alle 
menselijke vertwijfeling en onvoldaanheid uit te stijgen tot een slotac- 
coord, waarin heel de zaligheid om zijn christen-zijn ligt uitgestort: 
het bewustzijn van zijn wedergeboorte uit God. Al wie de moed had 
het Licht te aanvaarden, zich volledig op Christus te verlaten, kreeg 
door deze geloofshouding de dispositie om kind van God te worden. 
Zijn wezen kon openbloeien, niet op eigen armzalig-menselijke krach- 
ten, maar onder inwerking van de Geest (cfr Jo. 3). 


Vijfde strofe: De belevenis van de Christus-werkelijkheid. 


En het Woord is vlees geworden 

En het heeft onder ons gewoond 

En we hebben zijn heerlijkheid gezien 

—de heerlijkheid zoals de eniggeborene die krijgt van de Vader— 
Vervuld als Hij was van genade en werkelijkheid. 


R. Bultmann meent hier een verandering van toon te horen, zo- 
als in de Mis aan het /ncarnatus est; hij ziet de Logos uit de Hem 
eigen sfeer, nl. deze der praeëxistentie en der scheppingsopenbaring, 
overstappen in de sfeer zijner menselijke, historische verschijning. 
Maar Christus’ komst in de wereld, zelfs zijn verwerping door de 
wereld, is reeds herhaalde malen vóór v. 14 vermeld, en bovendien 
is de Duitse geleerde gedwongen.de Doper (v. 6-9) voor een late gast 
te houden, die in die wereld van schepping en voorafbestaan onge- 
legen komt (1). 

De interpretatie van deze strofe, het hoogtepunt en de samen- 
vatting van de proloog, — die zelf de samenvatting is van het evangelie, 
— hangt tenslotte af van de verklaring der voorgaande strofen. Houdt 
men logos, leven en licht voor abstracte grootheden, die Sint Jan zich 
a priori uitgedacht heeft of elders ontleend om de hemel der praeëxis- 


(1) R. BurrmanN, Das Johannes-Evangelium (A.W. Mever, Kritisch-exegetischer 
Kommentar über das Neue Testament), Göttingen, 1837, in loco, 
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tentie te bevolken, dan moeten die philosophische begrippen of my- 
thologische gestalten eerst een metamorphose ondergaan, «vlees worden», 
om in Christus belichaamd te kunnen zijn. De Logos is echter niet 
een vooruit verzonnen middelaarstype, noch de goddelijke natuur (zo- 
als pneuma in 4, 24), maar de historische Christus-werkelijkheid, 
waaruit de goddelijke heerlijkheid en de eeuwige heilsbetekenis is ge- 
bleken. « Het Woord is vlees geworden» dient niet om een concreet 
historisch bestaan te geven aan een wezen dat de vrucht is van philo- 
sophische bezinning, mystische exaltatie of mythologische verbeelding 
(1); die zin beklemtoont dat het Christus-feit, waarvan de goddelijke 
wezensgrond en de heilsbetekenis in den brede belicht werden, geen 
droombeeld is geweest maar tastbare werkelijkheid. 
De nadruk ligt trouwens nietop dit eerste zinnetje; hij stijgt almaar- 
door om opnieuw verloren te gaan in de ontroering over de alge- 
nadige rijkdom, waarvan men door de ontmoeting met Christus deel- 
achtig werd. Neen, die goddelijke heerlijkheid was geen schijnwerke- 
lijkheid, zij is in Christus vlees en bloed geworden, zij sloeg, gelijk 
de heerlijkheid van Yahweh en de Wijsheid in Israël, ouder ons haar 
tenten op; men heeft haar dag aan dag in Christus ontmoet, door 
een contact van man tot man, door een werkelijke waarneming (2). 
Goddelijke heerlijkheid en toch onloochenbare, tastbare menselijke 
realiteit: ziedaar de beide polen van de paradox die Sint Jan hier 
wenst te affirmeren. Men heeft trouwens slechts IJo. 1, 1-3 te lezen 
om er zich van te overtuigen. 

Wie ooit met de Christus-werkelijkheid in aanraking kwam, het- 
zij in een reëel contact, hetzij door een reëel-aangevoelde ontmoeting 
in het kêrugma, heeft daarin die goddelijke heerlijkheid getast, die 
het specifieke kenmerk is van de Vader, en die de Vader in zo uit- 
zonderlijke mate slechts mededeelt aan zijn eniggeboren, d. w. z. aller- 
liefste Zoon. De zending van Christus is niet één onder de vele bewijzen 
van Gods welwillendheid. Christus is de volheid van Gods genade, die 
in Hem voor ons werkelijkheid is geworden. Hij is m. a. w. de genade- 
volle werkelijkheid Gods (3). 


_G) ) Men m mag het eysvero v. 14 niet stellen tegenover cen RA dat in de voor, aande 
strofen te Rn is. Er staat immers niet Eysvero, maar oàoë Eyëvero, 

(2) Oezouaren niet Oswoiw (contempleren). Het meervoud doet daar niets aan 
af. Sint Jan spreekt in naam van al de begenadigden die de historische Christus 
hebben gekend, en sluit in zijn getuigenis ook de overtuiging in van hen aan wie 
Christus zich, eveneens op tadrukw ekkende wijze, in het kêrugma beeft geopenbaard. 

(3) De uitdrukking «genade en waarheid » komt van het Oude Testament, waar 
ze betekent: de welwill endheid van God en zijn getrouwheid aan het verbond met 
zijn volk. Het begrip éúberx heeft het Joodse émeth overtroffen en duidt de nieuwe, 
bovennatuurlijke heilswerkelijkheid aan, die zich in Christus gemanifesteerd heeft. 


Zesde strofe: de Doper getuigt van Christus’ voorafbestaan. 


Ook Joannes getuigt van Hem 
Toen hij plechtig verklaarde: 
Van Hem was het, dat ik sprak : 


Die na mij komen zal 
Is mij voorbijgestreefd 
Want Hij bestond eerder dan ik. 


Eens sprak de Doper, onder profetische ingeving, een plechtig 
orakel uit (xodlw), dat, volgens de wetten van het genre, iets mys- 
terieus om zich had. Hij sprak namelijk van Iemand die komen moest 
pa hem, die dus volgens de opvatting der ouden, de mindere in rang 
moest zijn, doch die in feite hem voorbijgestreefd was (cfr Mt. 3, 11: 
Jortior). De Doper zei dit van Jezus, maar zijn getuigenis kreeg 
slechts zijn volle klank in het oor van hen die de glorie in Christus 
gezien hadden (1). In zijn diepste wezen immers bestond Jezus wóór 
de Doper, en dat goddelijk voorafbestaan (fv) kon slechts vermoeden 
wie de heerlijkheid gezien had. 

De laatste affirmatie in het getuigenis van de Doper komt niet 
voor bij de sypoptici, en is weleen verklaring van de evangelist ; zij 
moet aantonen dat het getuigenis van de Doper reeds voorar bevestigde 
wat de leerlingen in Christus nadien zouden ervaren. Dit getuigenis 
onderbreekt de beschrijving van deze ervaring (v. 14 en 16), doch is 
er als een bewijs-te-meer, ter bevestiging van de ervaring, bijgetrokken. 


Zevende strofe: Christus de volmaakte openbaring van de Vader. 


Waarlijk, uit zijn volheid hebben we allen gedeeld, 
Genade op genade. 


Zeker, de Wet werd ons door Mozes overhandigd, 
Maar de genadevolle werkelijkheid is door Christus feit geworden. 


Niemand heeft ooit God gezien 

Alleen de Eengeboren Zoon, zelf God en zijnde in de schoot 
van de Vader, 

Heeft Hem geopenbaard. 


(1) Men lette op paptopet (praes.) en xergayev (perfectum, duidend op een voor- 
bije handeling waarvan het gevolg nog actucel aangevoeld wordt). 
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In v. 16 wordt de gedachte van v. 14 opnieuw opgenomen. Uit 
de volheid der goddelijke genade (vgl. Col. 1, 19) die in Christus werke- 


lijkheid is geworden, hebben wij allen die geloven, als uit een immer 


borrelende bron geput. 

De Wet die door Mozes, de vertegenwoordiger van de oudtestamen- 
tische heilseconomie, ons is overhandigd, moet wijken voor de genade 
die in Jezus-Christus eeuwig-blijvende realiteit werd, 

In Christus immers treffen we voor het eerst de perfecte openbaring 
Gods aan. Een mens kan God niet zien, zonder te sterven. Enkel Hij 
die de eengeboren Zoon is, die zelf in wezen God is (1), die thuis- 
hoort in de intimiteit van de Vader, kan van de Vader spreken ; meer 
nog, Hij is de openbaring van de Vader. 

De finale van de proloog is, — men merkt het aanstonds-, een 
inclusie die terugkeert op de aanhef, en is tegelijk een overgang naar 
het Evangelie. Want dit evangelie is de exvegêsis, de openbaring van 
de Vader in Christus. « Philippus, die Mij ziet, ziet de Vader» (14,8). 


Besluit. 


De proloog is geen constructie van abstracte theologische begrip- 
pen, die met schrandere vaardigheid toegepast worden op Jezus. De 
proloog is een lied waarin de apostel zijn blijdschap om de Christus- 
belevenis uitzingt. Laat het een lied zijn, een doorvoeld getuigenis. 
Met zijn evangelie bedoelde Sint Jan op de Christenen dezelfde aan- 
grijpende sensatie over te dragen, die hijzelf had mogen beleven in 
zijn ontmoeting met Christus. Hij verwacht dat de lezer van het 
evangelie er de Christus-werkelijkheid moge in aantreffen. De proloog 
is het voorspel, dat de lezer op deze belevenis moet voorbereiden. 


H. VAN DEN BUSSCHE 


(1) Te lezen, met dz bestz hss., de lectio difficilior govoysvhs Geos, 


SDN 
HET DUBBEL ASPECT IN HET EINDDOEL VAN DE MENS 


Naar het voorbeeld van St Thomas en de grote theologen wordt 
terecht de vraag naar heteinddoel van de mens aangezien en behan- 
deld als het eerste en meest fundamenteel probleem van de katholieke 
zedenleer (1). 

Men kan zich evenwel afvragen of dit gewichtig vraagstuk de 
mensen, ook de katholieke gelovigen, naar behoren raakt. Velen immers 
leven zonder na te denken, op een peil dat nauwelijks boven het dier- 
lijke staat, of vluchten zorgvuldig die vragen om in hun rust niet 
gestoord te worden, of wanhopen sceptisch over de mogelijkheid van 
een antwoord. Anderen stellen zich zonder veel theoretische beschou- 
wingen tevreden met de practische oplossing van een gezond en recht- 
geaard geweten. De besten nemen een houding aan welke geïnspireerd 
is door een juist doch onberedeneerd traditie-catholicisme. 


Het schijnt dus wel dat deze zeer belangrijke leerstof, welke de 
grondvesting en de hoeksteen van het gebouw der katholieke moraal- 
theologie uitmaakt, in haar gebruikelijke voorstelling, te weinig spreekt 
voor de huidige christen. Hoewel vele oorzaken hiervan bij de mens 
zelf liggen, is het ook niet uitgesloten dat andere bij de theologen te 
zoeken zijn. Zijn de eeuwige werkelijkheden en waarheden absoluut 
onveranderlijk, zij vragen niettemin voorgehouden te worden in een 
contingente, immer meer aangepaste en volledige vorm. Het moet dus 
niet verwonderen dat uiteenzettingen van moraaltheologie die sinds on- 
heuglijke tijden dezelfde blijven en niet beginselgetrouw evolueren, door 
onze tijdgenoten niet naar behoren worden gewaardeerd. 

Dit is misschien wel het geval met het onderwerp waaraan deze 
bladzijden gewijd zijn. Deze beogen geen miniatuur-tractaat De fine 
ultimo te schetsen, noch een bepaald hoofdstuk der theologische leer 
over het einddoel exhaustief uit te werken. Zij willen alleen de aan- 
dacht trekken op een probleem dat zich stelt rond de classieke 
behandeling van dit tractaat, en tevens een vingerwijzing geven welke 
voor een heraanpassing van dit fundamenteel stuk moraaltheologie 
eventueel kan nuttig zijn. 


(1) Cfr in Coll. Brug., 1901, t. 6, p. 656; J. Brys, Tractatus de ultimo fine 
hominis et de mediis ad finem, p. 14. 


GRE 


Probleemstelling. 


Het vraagstuk de ultimo hontinis fine kan op verscheidene wijzen 
„behandeld worden. Men kan vooreerst het einddoel beschouwen 
van het standpunt van God en nagaan tot welk doel Hij de mens 
geschapen heeft, ofwel van het standpunt van de mens zelf, en onder- 
zoeken paar welk doel de mens door de drang van zijn zedelijke en 
religieuze natuur streeft (1). De eerste behandeling betreft onze be- 
stemming en behoort tot het domein van de metaphysiek en de dog- 
matiek, het tweede behelst de diepste en laatste neiging van de 
mensenziel en hoort thuis bij de psychologie en de moraal. Het 
eerste aspect wijst de eindbestemming aan in zover zij ons van buiten 
uit en passief door den Schepper is bepaald en opgedrongen, de on- 
tologische eindbestemming dus; het tweede toont het einddoel in zo- 
ver het van binnen uit en actief door elke normale religieuze mensen- 
ziel beoogd en nagestreefd wordt als ons psychologisch en moreel 
einddoel (2). 

Men verwacht terecht dat er tussen de twee manieren van be- 
handelen een volmaakt parallelisme zal te vinden zijn, dat er tussen 
het doel van God en het doel van de mens een wederzijdse aanpas- 
sing zal bestaan. Gods werken moeten immers logisch en harmonisch 
verondersteld worden, zodat men normaal meent te mogen voorzien 
dat de mens zich zal geroepen weten tot hetgeen God, die hem schiep, 
zich hierbij tot doel stelde. 

Welnu, een vergelijking tussen de verhandelingen der dogmatiekers 
en die der moralisten schijnt aan te tonen dat dit niet volledig het 
geval zou zijn. De eersten (3) leren dat bij God het doel der schepping 


(1) Cfr J. Brys, Op. cit, p. 14. 

(2) Cfr J. Ronmer, La finalité morale chez les théologiens de Saint Augustin à 
Duns Scot, Paris, 1989, p.- 220 vv. 8 

(3) Cfr Bronprau, De fine creationis, in Col. Nam., 1923-1924, t. 18, p. 232- 
245; V.J. C., Explicando responsum, indica quisnam fuerit Dei finis operantis in 
creatione rerum, in Coll. Brug., 1897, t. 2, p. 17-21 ; Iprem, Explicando responsum, 
indica quisnam fuerit in creatione universi finis operis, in Coll. Brug., 1897, t. 2, 
p. 63-68; Fr. Diekanp, Katholische Dogmatik, 6° ed., Münster i. W., 1981, t. 2, p. 15 
vv.; G. Van Noort, Fractatus de Deo Creatore, 83° ed., Bussum, 1920, p. 11 vv. 5. 
Cur. Pescr, De Deo creante et elevante. De Deo fine ultimo, 5° et 6° ed., Frei 
burg i. B. 1925, t. 8, p. 36 vv.; H. C. LaunrecuT-B. HAELTERMAN, Tractatus de 
Deo Creatore, Gent, 1894, p. 67 vv.; J. Ponce, Lehrbuch der Dogmatik,9° ed., Pa- - 
derborn, 1986, t. 1, p. 848 vv.; B. BaRTMANN, Lehrbuch der Dogmatik, T° ed, 
Freiburg i. B., 1928, t. 1, p. 247 vv. ; An. Janssens, God als Schepper, 1, 8° ed, 
Brussel, p. 66 vv.; H. Piarp, Création, in Dict. de théol. cath., t. 8, col. 2164 vv. 
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tweevoudig was: zijn uitwendige objectieve, doch vooral formele verheer- 
lijking en tevens het geluk der redelijke schepselen. Dit dubbel doel 
is door Gods positieve wilsbeschikking en belangloze goedheid in de 
bovennatuurlijke orde opgenomen en wordt daar zijn bovennatuurlijke 
glorie door de genade op aarde en de wvisio beatifica in de hemel, 
waar tevens de mens zijn eeuwig bovennatuurlijk geluk of gelukzalig- 
heid zal vinden. Het eerste doel wordt het primair - en het tweede 
het secondair doel van de schepping genoemd. 


In de verhandelingen der moralisten over het einddoel vindt 
men gewoonlijk geen woord over de verheerlijking Gods, eerste doel 
van de scheppiog. Al hun beschouwingen worden in het spoor van 
de vijf eerste vragen der Prima Secundae van St Thomas geconcentreerd 
rond de gelukzaligheid, de Beatitudo (1). We weten nu wel dat de 
moraaltheologen evenmin als St Thomas het geluk verstaan in den 
zin van subjectief genoegen, zoals dit bij de moderne auteurs het ge- 
val is, en het nemen als toestand van objectieve zijnsvolmaaktheid 
waaraan een volledige wonne beantwoordt (2). Maar zeker is het, dat 
er bij hen van de verheerlijking Gods als zedelijk einddoel van de 
mens doorgaans weinig te recht komt (3). 

Die uiteenzetting van de morele leer over de gelukzaligheid houdt 
slechts ten dele rekening met hetgeen de studie van onze menselijke 
aspiraties ons aantoont aangaande onze roeping en de richting die wij 
aan ons leven te geven hebben. Onze wil is immers niet slechts een 
vermogen dat nastreeft en begeert; er ligt in zijn wezen ook een ver- 
langen naar belangloos schenken. Hij tracht naar zijn goed niet 
slechts om er zich door te vervolmaken, maar bovendien om ermede 


(1) Cfr J. Rommer, Op. cit, p. 187, nota 2: «On retrouve la même attitude 
dans les traités de théologie morale qui suivent l'ordre de la Somvne, voir par 
exemple MERKELBACH, O. P., Sununa theologiae moralis, t. 1, page 24, nr 18, Paris, 
Desclée de Brouwer, 1932. L'ordre moral est étudié dans son rapport avec la 
Béatitude, fin secondaire de la création, mais ne lest pas dans son rapport avec 
la fin première de la gloire de Dieu qui sert d'introduction à la métaphysique de 
saint Thomas » 


(2) Cfr A. Manston, Het eudaemonisme van Aristoteles en de thomistische ze- 
denleer, in Sint Thomas van Agwino, Gent, 1927, p. 64; J. Marrr, Allgemeine 
Moral, t. 1, Paderborn, 1989, p. 65 ; Coll, Gand., 1946, t. 29, p. 148. 


(5) Wat betreft St Thomas zelf schrijdt J. Roamer, Zbidem: «Dans son traité 
de la Fin Deraière saint Thomas n’accorde pas de place spéciale àâ l'ordre théolo- 
gique de la gloire de Dieu. Le sentiment que pour \étude de la vie morale le 
sens de cet ordre pourrait dépasser celui de lordre de la Béatitude, semble étran. 
ger à sa doctrine ». 


te sympathiseren. Dit laatste aspect van de menselijke diepere aspiraties 
wordt helaas dikwijls verwaarloosd. 

Er moet gezocht worden naar een voorstelling die aan die leemte 
verhelpt en die niet langer meer een half antwoord op de eerste levens- 
vraag geeft. Daarom zal hier getracht worden een schema te schetsen 
dat wellicht de richting aanduidt, die zou dienen gevolgd te worden 
om een vollediger en meer doeltreffend tractaat De fine ultimo uit te 
bouwen. 


Proeve van oplossing. 


In elk menselijk handelen ligt fundamenteel een streving naar een 
doel (1). Dit doel is altijd in het bewustzijn van de handelende per- 
soon een goed (2). Het verwezenlijken van een doel en het bezit van 
een goed vervolmaken de persoon (3). Deze volmaaktheid sluit een 
inhaerente bevrediging in (4). Elk onmiddellijk doel is impliciet ge- 
richt naar het laatste doel, elk partieel goed naar het volledig goed, 
en elke particuliere volmaaktheid naar de totale volkomenheid (5). 

Tot hiertoe werd doel, goed en volmaaktheid genomen in de 
abstracte en universele betekenis van de woorden. Gaat men echter 


(1) S. Tromas, Sum. theol., 1-11, q. 1. a. 1. : « Illae… actiones proprie humanae 
dicuntur quae ex voluntate deliberata procedunt… Manifestum est autem quod om- 
nes actiones quae procedunt ab aliqua potentia, causantur ab ea secundum rationem 
sui objecti. Objectum autem voluntatis est finis et bonum. Unde oportet quod omnes 
actiones humanae propter finem sunt». 

(2) B. H. MerkerpacH, Summa theologiae moralis, t. 1, Parijs, 1935, p. 28 : 
«Id ad quod ens tendit ut ad terminum nequit esse nisi id quod sibi convenit; 
similiter nihil aliquem movere potest ad agendum nisi quod aptum cognoscitur ad 
ipsum perficiendum ipsique conveniens videtur (sive vere conveniat sive secundum 
apparentiam) ; hincfinis et bonum sunt idem inre quamvis conceptu distinguuntur». 

(3) S. Tromas, De ver, q. 8, a. 2: « Ratio boni in hoe consistit quod aliquid 
sit perfectivam alterius per modum finis». J. Lecreroo, Les grandes lignes de la 
phil. mor. Leuven, 1947, p. 228 : « La perfection c'est… simplement le bien complet, 
Yétat d'un être qui possède tout le bien qu'il est destiné à posséder et qui réalise 
pleinement sa fin ». 

(4) S.Tromas, Sum. theol., 1-11, q. 4, a. 1, concl. : « Cum delectatio causetur 
ex hoe quod appetitus requiescit in bono adepto, ipsa ad beatitudinem sicut 
aliquid concomitaas requiritur»; a. 8: « Ad beatitudinem… etiam requiritur com- 
prehensio quae finis praesentiam respicit, et fruitionem, quae rei amantis in 
amato quietationem importat». 

(5) .S. Tromas, Sum. theol., 1-11, q. 1, a. 6, concl. : «Cum ultimus finis hoc 
modo se habeat in movendo appetitum, sicut se habet in aliis motionibus primum 
movens, sine quo non movent causae secundae; oportet ut quaecumgue vult homo 
velit propter ultimum finem». 
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van deze generieke noties over naar de concrete goederen en vol- 
maaktheden, dan ontdekt men onder hen een splitsing tussen enerzijds, 
de aangename en nuttige, samen genomen de egocentrisch begeerde 
goederen, en anderzijds, de zedelijk-behoorlijke, de onbaatzuchtig na- 
gestreefde goederen (1). Deze twee soorten oefenen op de menselijke 
wil een klaar onderscheiden, hoewel niet altijd gescheiden aantrekkings- 
kracht uit. Aan deze twee soorten goederen beantwoordt in de mens 
een tweevoudige streving die gericht wordt volgens een dubbele 
finaliteit. 

Als natuurgegeven, als wezen dat onveranderlijk zó is, als scha- 
kel in het reusachtig universum waarvan al de onderdelen elk op hun 
manier naar hun goed streven, is ook de mens spontaan gedreven 
naar zijn welzijn, zijn geluk. Als wezen dat zich in het universum 
op heel specifieke wijze naar zijn volwaardige rationele, spirituele en 
zedelijke ontwikkeling richt, voelt hij zich aangelokt door het ideaal 
van de morele behoorlijkheid, waarvan de kern bevat ligt in de regel: 
doe het goede, vlucht het kwade. 


Aan de verlokkelijkheid van het aangename schijnt de mens niet 
te kunnen weerstaan. Door een gestadige natuurdrang die in heel 
zijn wezen zindert, wordt hij rusteloos gedreven op zoek naar zijn 
geluk, naar die volmaaktheid die hij ondervindt of meent te onder- 
vinden in de bezittende berusting van zijn affectieve vermogens. 
Tegenover de aantrekkelijkheid van het zedelijk-behoorlijke staat hij 
heel anders. Hier wordt hij niet instinctmatig en natuurnoodzakelijk 
gejaagd, doch hij moet door een zelfbepalende keuze het behoorlijke 
verwezenlijken. Hij weet dat hij als mens de plicht heeft boven zijn 
geluknastreving uit te stijgen en dat speciaal goed na te streven dat 
erin bestaat de volmaaktheid te verwezenlijken welke met de roeping 
en de waardigheid van de menselijke spirituele persoon, of nog beter 
van de christen, overeenkomt. Hij is er zich van bewust dat hij 
zich alle vormen van genoegens kan verschaffen, maar dat hij slechts 
het waar en specifiek menselijk geluk mag beogen. 


Wanneer de mens volgens een tweevoudige finaliteit, met een 
dubbel verlangen naar de twee vermelde soorten goederen en waarden 
streeft, dan stelt zich de vraag: in welk concreet voorwerp, in 
welk concreet goed zal hij de volledige vervulling van zijn tweevou- 
dige betrachting vinden, welk is in concreto zijn allerlaatste doel. 


(a) Cfr Coll, Gand., 1946, t. 29, p. 88. 
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Om redenen die reeds kunnen vermoed worden, menen we het 
antwoord op deze vraag het klaarst te kunnen geven, wanneer wij 
het indelen in twee paragraphen die respectievelijk handelen over het 
geluk en over de zedelijke-religieuze volmaaktheid als einddoel van 
de mens. 


S 1, — Het geluk, einddoel van de mens 


1. De mens zoekt, door een ingeboren natuurdrang gedreven, 
noodzakelijk en instinctief zijn geluk (1). Wanneer men hem vraagt : 
wilt gij gelukkig zijn, dan ligt het affirmatief antwoord ononderbroken 
in het diepste van zijn hart gereed. Niemand kan het geluk niet 
verlangen ; iedereen wordt op zoek ernaar, gedreven door een onweer- 
staanbare aantrekking. Gelijk alle irrationele wezens door een mysterieuze 
inwendige stuwkracht blind gedreven worden naar het goed dat met 
hun natuur overeenkomstig is, zo wordt de mens bewust gejaagd naar 
zijn geluk. Dikwijls zoekt hij het waar het niet te vinden is, maar hij 
kan niet verlangen ongelukkig te zijn (2). 

Om dit te verklaren maakt de scholastieke philosophie het onder- 
scheid tussen de wil als natuur en de wil als wil, tussen een blinde 
natuurlijke streving en een bewust beraden streving (3). leder wezen 
heeft van natuur enkele neigingen tot bepaalde met zijn essentie 
overeenkomstige waarden. Ook de mens is aan die wet onderworpen. 


Zijn wil, ja, zijn verstandelijke wil, streeft er noodgedwongen en 


gedetermineerd naar, in het bestaan te blijven, te leven, en o. m., 
gelukkig te zijn (4). De wil wil het geluk niet omdat hij bepaalde- 
lijk het geluk wil en kiest, doch omdat hij zó gemaakt is en niet 
anders kan dan het geluk willen (5). $ 


(1) Cfr A. D. SERTILLANGES, Où donc est le bonheur, Luik, 1947, p. 1 vv. 

(2) S. Tomas, Sum. theol., 1, q. 96, a. 1 : « Manifestum est autem quod nullus 
homo potest per voluntatem a beatitudine averti. Naturaliter enim et ex necessitate 
homo vult beatitudinem et fugit miseriam». 

(9)°S7 Tomas, Sm. theol., 1, q. 88, a: 4s-q. 18, a. 1, 3, 4, 55 qg. 41, a. 2 
SETERS A3 E00 arne 460sza los Il Isa el 0). tand Nee 8 0 a 

(4) S. Tuomas, Sum. theol, T,q. 59, a. 2, ad 3: « Etiam voluntas in quantum 
est natura quaedam aliquid naturaliter vult; sicut voluntas hominis naturaliter tendit 
ad beatitudinem ». 

(5) A. SerTWwLANGES, Op. cif.‚ p. 2: « La volonté, pourrait-on dire, ne veut 
pas le bonheur parce qu'elle veut déterminément le bonheur; elle ne veut pas le 
bonheur parce qu'elle veut; elle veut le bonheur parce qu'elle est. Elle est le désir 
de ce qui convient à l'homme, et quoi de plus convenable à l'homme que d'être, 
de se sentir achevé, en possession de tout le bien humain, sans nulle tare qui 
vienne l'entourer et sans craindre de le perdre? Or, c'est cela la béatitude », 
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Dat die nood aan geluk in de menselijke natuur is ingeboren, 
blijkt uit de universaliteit, de standvastigheid en noodzakelijkheid van 
die drang. Hij is algemeen bij alle mensen zonder onderscheid van 
ras, kleur of beschaving terug te vinden. Hij is in de geschiedenis 
altijd waargenomen geweest en in elke mens gedurig aanwezig. Hij 
is dwingend, d.w.z. onafhankelijk van onze vrije beslissingen, zodat 
wij niet anders kunnen dan geluk nastreven. Zelfs als de mens iets 
in zich slecht najaagt, doet hij het altijd onder den schijn van goed. 


‚Niemand verlangt ongelukkig te zijn. Zij die zelfmoord plegen, ver- 


langen de dood niet als een verlies van een goed, maar als het einde 
van een kwaad, als iets beter dan een ellendig leven. De ‚universali- 
teit, bestendigheid en noodzakelijkheid waarmede de mens zijn geluk 
nastreeft, vinden nergens hun voldoende reden dan in de menselijke 
natuur zelf die aan alle mensen gemeenschappelijk is, in iedere mens 
het standvastig fundament van zijn handelen biedt, door niemand 
vrij aangenomen werd, doch bij de geboorte werd meegegeven. 

2. leder mens zoekt onweerstaanbaar het volle geluk. Hij is niet 
te paaien met een kleinigheid, hij wil volledig voldaan zijn, berusten 
in het bezit van het hoogste, het beste, het volmaaktste goed, zodat 
hij verder niets meer hoeft te begeren. 

Als geestelijk wezen staat de mens open voor oneindigheid : zijn 
verstand zoekt kennis van het oneindige, zijn wil liefde tot het on- 
eindige, zijn gevoel berusting in het oneindige. Het geluk is zijn 
hoogste goed en zijn laatste doel (1). Zijn volle geluk is niets anders 
dan het bezit van het volledig bevredigend goed dat hem volledig 
vervolmaakt en gans zijn geluksdrang vult, hem volledig voldoet, 
gans het verlangen van zijn rationele natuur verzadigt en hem in die 
verzadiging laat genieten. De mens wil het volle geluk, en wat hij 
ook begeert, hij begeert het om het volle geluk. « Omnes homines 
beati esse volunt, et hoc ardentissime appetunt, et propter hoc 
cetera appetunt» (2). 

3. Die drang naar volledig geluk kan geen loutere begoocheling 
zijn, doch er moet een werkelijkheid, een bereikbare realiteit aan 
beantwoorden, 


(1) S. THomas, Sum. theol., 1-1, q. 3, a. 1, ad 2: « Dicendum quod beatitudo 
dicitur summum hominis bonum gquia est adeptio vel fruitio summi boni»; q. 5, 
a. 2, ad 2: «dicendum quod beatitudo dicitur esse suum bonum, in quantum est 
summi boní perfecta possessio vel fruitio»; cfr 1, q. 26, a. 1; q. 62. a. 1. 


(2) S. Aucustinus, De Trinitate, L. 18, c. 5. 
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De mens streeft met een ingeboren, instinctieve en determinerende 
drang paar zijn geluk. Het is hem onmogelijk er niet dikwijls aan 
te denken, het niet vurig te verlangen, het rechtzinnig te mis- 
prijzen. Welnu die drang kan niet zinloos, vergeefs en vruchteloos 
zijn. Hij is door de Schepper in de natuur gelegd. Het kan niet 
aanvaard worden dat God in de mens een onvervulbaar verlangen 
zou geschapen hebben, waaraan geen voorwerp zou beantwoorden. 
Zulks ware bij God iets absurd, contradictorisch, wreedaardig, en bij- 
gevolg onaanvaardbaar. 

Het geluk moet bereikbaar zijn. Anders ware het lot van de mens 
beklagenswaardiger dan dat van het dier dat slechts actuele goederen 
betracht, en onder dit opzicht vaak beter aan zijn begeerten kan vol- 
doen dan de mrens. Dat de mens juist door hetgeen hem boven het 
dier verheft, namelijk door zijn rede, ongelukkiger zou zijn dan het 
dier, kan men niet aannemen. 

Bovendien ware het tegenstrijdig met Gods eigenschappen en vol- 
maaktheden, dat Hij in ons een drang zou gelegd hebben, waaraan 
niets beantwoordt, of waarvan het voorwerp nooit zou kunnen bereikt 
worden. Het zou tegenstrijdig zijn met Gods wijsheid: de meps 
richten naar iets dat niet bestaat ware een absurditeit. Het zou on- 
verzoenbaar zijn met Gods waarachtigheid en getrouwheid: in de mens 
een behoefte leggen en ze nooit voldoen ware Hem onwaardig. Het 
zou vloeken met Gods goedheid : de mens tot speelbal mak-n van 
bedrieglijke begoochelingen, in hera een hoop leggen die niets is dan 
illusie, ware weerzinwekkend (1). 

4. Zijn volledig geluk kan de mens in geen enkel geschapen en 
beperkt goed vinden. Opdat de mens volkomen gelukkig zou zijn 
en de hoogste vreugde hem verzekerd, moet het nagestreefde 
en bereikte goed aan vele vereisten voldoen: het moet om en 
in zichzelf betrachtenswaardig en gewild zijn en niet om iets 
anders dat nog beter is, het moet bestendig en onvergankelijk 
zijn, bevrijden van alle kwaad, volkomen bevredigen, door alle mensen 
kunnen bereikt worden (2). 

Welnu geen enkel geschapen-goed kan aan al deze, voor het vol- 
komen geluk gestelde eisen beantwoorden. Altijd ontbreken bij de 


‘ 


(1) Cft B, H, Merkermacn, Op. cit, p. 80; V. Carnren, Philosophia moralis, 
Freiburg i. B., 1940, p. 31. 

(2) Cfr A. Janssen, Leergang van algemene moraalphilosophie, Leuven, 1940, 
p. 47 vv. 
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schepselen een of meerdere van de vereiste eigenschappen. St Thomas 
neemt ze samen in een exhaustieve behandeling in ogenschouw (1). 
Het zijn vooreerst de uitwendige goederen als natuurlijke of kunst- 
matige rijkdom, eer en roem, macht en aanzien, vriendschap. Het 
zijn vervolgens de inwendige goederen, ‘t zij lichamelijk, als kracht, 
gezondheid, schoonheid, zinsg not en zinnelijke lust, 't zij spirituele, 
als de ziel, haar vermogens, vaardigheden en werkingen, wetenschap, 
kunst en deugd. 

Zelfs al die goederen samen zullen ook niet voldoen aan de eisen 
voor het volle geluk gesteld. Hun onbekwaamheid om het geluk te ver- 
zekeren hangt niet zozeer af van hun hoeveelheid, maar van hun 
hoedanigheid. Zij zijn uiteraard beperkt en onvolmaakt, en hun samen- 
smelting kan aan deze ontoereikendheid niet verhelpen. Ten andere 
het is physisch en moreel onmogelijk dat iemand ze alle samen zou 
bezitten. 

5. Alleen in het ongeschapen goed, in God, kan bijgevolg de mens 
zijn waar en volledig geluk vinden. God alleen is het echte voorwerp 
van zijn gelukzaligheid. 

Dit blijkt reeds onrechtstreeks uit dee voorgaande beschouwingen. 
Geen enkel geschapen goed, zelfs niet alle schepselen samen, kunnen 
het volkomen geluk schenken. Dit kan dus alleen het ongeschapen 
goed, God. 

De beschouwing van de menselijke natuur en haar vermogens toont 
ons dit nog duidelijker. De mens zoekt naar de hele waarheid en 
naar de volledige goedheid. Welnu, God alleen is oneindig waar. Wie 
God, oorsprong van alle waarheid kent, hoeft niet verder te zoeken en 
kent alles in Hem. God alleen is oneindig goed. Wie Hem bemint 
bezit de bron welke alle particulier goed omvat. God is dus het vol- 
strekt laatste doel waarheen de mens zijn leven te richten heeft. 
De schepselen zijn slechts betrachtenswaardig in zover zij deelachtig 
zijn aan de volmaaktheid van God. Zij mogen slechts in afhankelijk- 
heid van God betracht worden en moeten aan het hoogste goed onder- 
geschikt blijven. 

Bij God alleen ligt dus het geluk, het volle geluk van de mens. 
«vFecisti nos ad Te, Domine, et irrequietum est cor nostrum, donec 
requiescat in Te» (2). «Infelix homo, qui scit illa (bona creata), Te 
autem nescit. Beatus autem qui Te scit, etiam si alia nescit. Qui vero 


(22) Cfr S. Tromas, Sum. theol., 1-11, q. 2. 
(23) S. Aucusrinus, Confessiones, L. 1, c, 1, 
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et Te et illa novit, non propter illa beatior, sed propter Te solum 
beatus» (1). 

6. Het einddoel van de mens ligt bijgevolg in het opperste 
genoegen en de onuitsprekelijke vreugde welke de volmaakte kennis en 
liefde van God meebrengt. 

Gelijk alle genoegen voortspruit uit het bezit van een goed, zo 
komt ook het volle geluk tot stand in de meest intieme bewuste ver- 
eniging van de mens met zijn opperste goed, God. Welnu God, on- 
stoffelijk wezen, kan rechtstreeks en formeel niet bereikt worden langs 
de zintuigen maar alleen langs de werking van de hogere geestelijke 
vermogens, het verstand en de wil. Dus kan het volle geluk niet 
bekomen worden, tenzij in een daad van kennis en liefde. 

Het subjectief geluk is echter formeel niet de kennis en de liefde 
van God, maar vloeit er noodzakelijk uit voort. Wanneer het verstand 
met klare evidentie en vrij van dwaling God als het opperste en aller- 
beminnelijkste goed kent, zal de wil uit al zijn kracht God beminne, 
Hem aankleven, zich in Hem verheugen, in Hem berusten. « Gaude- 
bit cor vestrum : et gaudium vestrum nemo tollet a vobis» (2). Dit 
volle geluk overtreft in de Huidige orde der Voorzienigheid, de natuur- 
lijke krachten, doch veronderstelt een gave van bovennatuurlijke aard 


S 2. — Gods glorie, einddoel van de mens. 


1. Geluk is niet bet enig voorwerp van het menselijk verlangen, 
noch ons enig doel. 

De drang naar geluk is een instinctieve en dwingende gejaagdheid 
die de mens enigszins in de rei der gedetermineerde natuurwezens 
plaatst. Hij miskent onze vrijheid, en verraadt te veel verwantschap 
met de spontane neigingen der anorganische, vegetatieve en dierlijke 
patuur, opdat hij als de hoogste specifiek-menselijke beweging zou 
kunnen doorgaan. 

Het geluksverlangen vertoont altijd een uitgesproken egocentrisch 
karakter. Het richt ons naar waarden die goed zijn of schijnen « voor 
ons», doch ons geweten vraagt ons gedurig of ze goed zijn «in zich». 

ledereen staat noodzakelijk gericht naar het absoluut goede, naar 
God, ook indien hij God niet kent. Maar de religieuze mens voelt 


vaag aan dat er een oneerbiedigheid in gelegen is God hoofdzakelijk 


(1) S. Avausrinus; Tbidenur lee Vinc 8: 
(2) Jo. 16, 22. 
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te aanzien en te behandelen als een wezen dat dient om hem gelukkig 
te maken. 

De geluksdrang oriënteert ons naar het aangename in ’t algemeen. 
De concrete goederen en aangename waarden waarin vele mensen hun 
absoluut goed menen te vinden en waartoe zij aangetrokken worden, 
zijn echter dikwijls van dien aard dat in hen de ware volmaaktheid 
en het waar geluk van de mens niet kunnen liggen. 

Dit alles volstaat om aan te tonen dat geluk niet het enig doel 
van de mens, laat staan van den christen mens, kan zijn. De ge- 
maakte beschouwingen doen vermoeden dat nevens het geluk nog 
andere waarden de menselijke, vooral de christelijke ziel bekoren. 

2. De mens zoekt ook zedelijke waarden die naast genoegen en 
geluk een tweede doel van zijn leven uitmaken. 

Vraagt men aan gelijk welk gaaf gebleven persoon: is genoegen 
het enig motief van uw leven, hij zal terstond antwoorden : neen, ik 
wil ook mijn plicht doen zelfs als hij zwaar en pijnlijk is. 

De menselijke wil is geen louter affectief begeervermogen dat be- 
hagen zoekt in het bezit van lustvolle goederen. Het ligt eveneens in 
zijn wezen onbaatzuchtig tegenover de goederen te staan (1), ze te 
realiseren niet hoofdzakelijk om het genoegen dat ze verschaffen, 
maar omdat ze voor een mens passen, door de mens « moeten » be- 
werkt worden, zelfs wanneer ze doen lijden. 

Zijn er helaas vele mensen en ook christenen die in hun leven 
geen andere gedragsregel schijnen te volgen dan die van het aange- 
name, er is wellicht geen enkele die zich slechts uitsluitend tot plezier 
en geluk getrokken weet 

In de diepte van elke mensenziel ligteen stimulus ad bonum, een 
vaag verlangen naar zedelijke goedheid en groei. Hoewel dit bij nie- 
mand totaal afwezig is, wordt het bij velen in de kiem vertrapt, en 
schijnt het geleidelijk uit te sterven (2). Wij willen het echter be- 
schouwen bij de mens die zedelijk gaaf is gebleven en in wie het 
zich normaal ontwikkelt. 

Is een zeker verlangen naar zedelijke waarde een universeel ver- 
schijnsel, de verwezenlijking ervan geschiedt niet volgens een blind en 
instinctmatig proces, gelijk de nastreving van het aangename. De 
zedelijke behoorlijkheid dwingt de mens niet psychisch, doch vraagt 


(1) Cfr G. ve Beroouie, Malice intrinsègue du péché, in Recherches de science 
religieuse, 1936, t. 26, p. 302. 
(2) Cfr E. De Bruyne, Ethica, t. 1, Antwerpen-Brussel, 1934, p. 321. 
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bewust en vrij uitgewerkt te worden. Wanneer jonge mannen en 
vrouwen melaatsen gaan verzorgen, moeders hun leven geven voor hun 
kinderen, echtgenoten in diepe liefde malkanders geestelijke autonome 
persoonlijkheid belangloos eerbiedigen en beminnen, dan volgen ze niet 
in eerste instantie een onweerstaanbare drang naar geluk, doch kiezen 
ze vrij de verwezenlijking van hogere waarden die hun schoon en 
heilig schijnen. 

De zedelijke doeleinden waarover wij het hier hebben, moeten 
bewust en vrij, in en om hen zelf beoogd worden, en niet om het 
geluk dat zij verschaffen. Het zedelijk goede vraagt dat wij het zouden 
verwezenlijken, niet omdat wij er ons baatzuchtig naar getrokken 
weten, als haar iets dat goed is « voor ons», maar omdat wij 
ons geroepen weten het onbaatzuchtig te realiseren als iets dat 
goed is «in zich». Het hoeft niet gezegd dat ook het aangename 
zedelijke waarde kan hebben en in feite heeft, wanneer het niet slechts 
qua aangenaam. maar qua behoorlijk onbaatzuchtig nagestreefd wordt. 

3. Het laatste doel van de mens is zijn zedelijke volkomenheid, 
de hoogste opgave van de gelovige is zijn christelijke volmaaktheid. 
« Estote perfecti sicut et pater vester caelestis perfectus est» (1). 

De volmaaktheid is het volledig goed van een wezen, de toestand 
van een wezen dat alles bezit wat bet geroepen is te bezitten en zijn 
natuur volledig realiseert. Volmaakt zijn behelst voor een mens, met 
een klaar inzicht in de menselijke volkomenheid, vrij zijn concrete 
spirituele persoonlijkheid uitbouwen in al haar onderdelen en in al 
haar verhoudingen. Het betekent voor een christen in klaar bewust- 
zijn van de evangelische roeping deze integraal doorvoeren. De mens 
moet orde houden en harmonie brengen in zich zelf tussen zijn ver- 
schillende constituerende elementen, tussen biologische, sensitieve en 
rationele vermogens, tussen lichaam en geest, tussen natuur en genade. 
Hij moet de gepaste houding aannemen tegenover de irrationele 
wezens, de levenloze, de planten en de dieren, die bestaan om hem, 
doch die hij slechts als middelen mag gebruiken. Hij is uiteraard een 
sociaal wezen, zo gemaakt dat hij zijn volle ontwikkeling niet kan 
bereiken tenzij in verhouding met andere mensen, in het verband van 
verschillende gemeenschappen als familie, volk, staat, mensheid, kerk 
en gemeenschap der heiligen. De mens is ten slotte niet van zich 
zelf, noch voor zich zelf; hij is schepsel en wordt door het doopsel 


(1) Mt. 5, 48. 
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kind van God, die hij moet erkennen, eren en beminnen. Deze com- 
plexe volmaaktheid realiseren is de zware taak van ieder mensenleven, 
a fortiori van ieder christelijk leven. 

4. De schoonste ontplooiing van zijn zedelijke volmaaktheid 
verwacht en vindt de mens in onbaatzuchtige liefde tot personen. 

Welke ook de voortreffelijkheid weze van de zedelijke houding 
welke hij aanneemt ten opzichte van zijn inwendige harmonie tussen 
lagere en hogere wezenselementen en van de stoffelijke wereld, zijn 
“houding van eerbied, genegenheid, verering en liefde tegenover perso- 
nen bezit cen waarde waartegen het verwerven van alle andere goede- 
ren verbleekt. De gave van de mens aan de evenmens veroorzaakt 
een wezensontplooiing die in omvang en diepte al de verrijking over- 
treft welke de mens uit het bezit van andere zaken kan putten. In 
die zin is iedere menselijke persoon in zich en voor de evenmens 
meer waard dan al het goud der aarde samen. In de welwillende 
liefde tot de naaste vindt de mens de hoogst mogelijke groei welke 
hij aan schepselen kan danken. Dit volgt uit het feit dat de mens 
niet slechts op krijgen maar op geven is ingesteld. Aldus komen we 
tot de vermelding van een derde functie van de menselijke wil: het 
bewust sympathiseren met andere door rechtzinnige en welwillende 
liefde (1). Plaatsen we deze functie op christelijk standpunt dan zijn 
we in het gebied der bovennatuurlijke Charitas waarvan St Paulus 
de lof heeft gezongen (2). 

5. Het einddoel van de christen mens is de zedelijke houding 
waarin hij God kent en onbaatzuchtig bemint. 

In het licht van het voorgaande begrijpt men thans beter datde 
kern van heel het christendom vervat ligt in de gouden regel 
«Gij zult de Heer uw God beminnen met heel uw hart, met heel uw 
ziel en heel uw verstand. Dat is het eerste gebod. En het tweede 
daaraan gelijk : Gij zult uw naaste beminnen als u zelf » (3). 

Elke mensenziel gebiedt spontaan : « Wees mens, bewerk in u 
het goede uit liefde voor het goede, en verwijder van u het kwade 
omdat het kwaad is». Aan elke christen wordt de oproep gericht: 


(1) G. pe Brocum, art, cit, p. 300: «La caractéristique fondamentale de 
Yappétit volontaire sera de nous pousser non seulement à convoiter notre bien per- 
sonnel, mais encore à sympathiser consciemment avec autrui par des amitiés sincè- 
res». Cfr ook J. Mouroux, Sens chrétien de homme, Paris, 1945, p. 185 vv. en 
296 vv.;J. Ronmer, Op. cit, p. 203 vv. 

(2) I Cor. 18,1 vv. 

(3) Mt. 22, 37-40. 


« Wees volmaakt zoek uw hemelse vader volmaakt &s. Wi 
pu aan deze aansporing ten volle wordt beantwoord em de zech 
volgen, dan komt hij spomtsan tot de volle befleswerbonbng 
Ged. 


De onbeperkte geschiktheid immers van de mensche wl cm 
groeien door een sympathierclatie met pemonen, ved haar ee 


voorwerp nief in de vriendschap met menselijke tmhvidmen, zel 
in die met alle mensen. De Hefde zot bet zedelijk goede = m de ge 
een initiale en gesinterde hefde tot God (1) We bet goede verwe 
lijkt omdat het in zich zelf goed =, wie de measte bemmmt jat € 
die hefde in zich edel 5, bewandelt de weg de op ombastachf 
hefde tot God witloopt. 
vereniging met een bovenmensehjk wezen waaren de waarkend, sche 
heid en goedheîd zich zan hem opdringen. Wanmer Gad zach 
de mens heeft laten kennen en hem zijne ween beef ope 
zoekt deze God te buldieen en te sanbidden Ak de mess de 
Gads heeft ontwaard in de schepping en de verlossing. vekmgt 
met zijn totale wederliefde te beantwoorden. 

God immers heeft de mens geschapen maar zjn beeld on schen 
en Hij Hijft dicht bij de mees. Dit gel miet shechtt voor het 2e 
maar bovendien voor bet handelen. Gelijk zie geese mater 
verre afbeelding is van de goddeike, ms ook zen zege 
maaktheid een verwijderde afushng van de moithjke Mme 
verhouding, de Hefi. «Sigue est super zoe hemmen vale 


Domines (2). Het einddoel van de mens is miet hohe het volk 
geluk in het bezit van God, saar woorsl een zedelijke demi am 


baatzuchtige gave aan God. Hij verlangt ait boetiek zich a 
God te schenken omdat Gods goedheid hem zanlokt. maar candat G 
bemminnelijkheid dat van ben eît. Het wvolhtat dus mit aam be & 
dat de gelukzaligheid im God het laatste voorwerp fs van cms 
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is, dat zich aan de wil opdringt als iets dat wij « moeten » willen. 
Ons einddoel is dus niet slechts God als «supremum volitum » 
maar als « supremum volendum » (1), niet slechts God die wij nastreven 
in functie van onze noodzakelijke drang naar geluk, maar God die wij 
nastreven in functie van onze morele volmaaktheid, d.w.z. omdat Hij 
door ons moet bemind worden «om Hem zelf», als ons zedelijk 
verplichtend einddoel. 

6. Het laatste doel van de mens is dus Gods glorie en verheerlijking. 

God kennen, Hem onbaatzuchtig beminnen, en zich aan Hem 
totaal geven in wegschenkende liefde, is niets anders dan God de 
eer en de glorie bewijzen die Hem toekomt. 

Ieder schepsel verheerlijkt zijn Schepper op een manier die eigen 
is aan zijn natuur en aan zijn vermogens. De redeloze wezens ver- 
heerlijken God objectief wanneer zij door hun eigen volmaaktheid die 
verkondigen van Hem, die hen heeft voortgebracht : « De hemelen ver- 
halen de glorie van God, het firmament verkondigt het werk zijner 
handen» (1). De redelijke wezens getuigen ook reeds door hun 
volmaaktheid de glorie van den Schepper, maar bovendien moeten zij 
subjectief of formeel God verheerlijken door hun erkenning, hulde, 
aanbidding en liefde. 

Om deze liefde volmaakt te bewijzen, evenals om in God vol- 
maakt ons geluk te kunnen vinden, schieten de natuurlijke krachten 
te kort. De bovennatuurlijke hulp waardoor God dit mogelijk maakt, 
noemt de theologie terecht « lumen gloriae ». 


Besluit. 

1. God is dus het einddoel van de mens volgens een dub- 
bel aspect, naar gelang men Hem beschouwt als diegene bij wie het 
geluk van de mens ligt, ofwel als diegene naar wie de mens als 
zedelijk wezen « moet » streven. 

In het eerste aspect wordt God beschouwd in functie van onze 
subjectieve egocentrische verlangens, in het tweede integendeel eerder 
in functie van zijn objectieve transcendente realiteit. Volgens het eerste 
oogpunt wordt ons einddoel bestudeerd in het licht van onze natuur- 
lijke en noodzakelijke finaliteit naar geluk, volgens het tweede in het 
licht van onze vrije en morele finaliteit naar zedelijke volkomenheid. 
Het geluk moet gezien worden in het perspectief van de cosmische 
gebondenheid van de mens aan een universeel finaaldeterminisme der 


(1) Cfr J. Ronurr, Op. cit, p. 256. 
(2) Ps. 18, 2. 


geschapen natuur, de glorie Gods in het perspectief van de spirituali- 
teit waardoor de mens essentieel boven dit determinisme uitsteekt. 

De wil is essentieel een vermogen dat God verlangt als bron van 
zijn geluk, doch bovendien ook even wezenlijk sympathiseert met 
Hem door een gedesinteresseerde vriendschapsbetrekking. God is dus 
het laatste voorwerp van een dubbele liefde: door de liefde van be- 
geerlijkheid beminnen wij God omwille van ons geluk, door de 
liefde van welwillendheid hebben wij Hem lief omwille van Hem 
zelf (1). In de verlenging vooral van deze laatste soort liefde moet de 
christelijke charitas geplaatst worden (2). 

2. Men kan eigenlijk niet spreken van twee laatste doeleinden van 
de mens. Er bestaat slechts één einddoel, doch het kan en het moet 
van twee standpunten, volgens twee aspecten beschouwd worden. In 
het licht van onze gelukswil is God de bron van onze gelukzaligheid, 
in dat van ons moreel behoorlijkheidsverlangen is God voorwerp van 
onze totale liefde waarin onze totale volmaaktheid gelegen is. Men 
mag hier niet scheiden, doch ten hoogste onderscheiden tussen twee 
zijden van eenzelfde realiteit. De gelukzaligheid is terzelvertijd de eind- 
term van een noodzakelijk geluksverlangen en de bekroning van een 
vrije volmaaktheidsverwezenlijking (3). 

3. Geplaatst voor deze tweevoudigheid van het menselijk einddoel 
welke beantwoordt aan de dubbele finaliteit van de menselijke wil, 
kan men niet aarzelen de primauteit aan het moreel laatste doel toe 
te schrijven. 

Dit is in hoofdzaak voorwerp van de liefde van welwillendheid 
en niet van de liefde van begeerte. Deze laatste kan zedelijk goed 
zijn, wanneer zij voldoet aan de voorwaarden der zedelijke behoorlijk- 
heid, doch zij is niet moreel goed uiteraard. ‘De liefde van begeerte, 


(1) Cfr J. Ronmer, Op. cit.‚ p. 201: « L'appétit' naturel de la volonté est la 
source de l'amour de concupiscence, intéressé; par lui nous aimons en effet Dieu 
en tant qu'il est notre bonheur. La volonté délibérée par contre est source d'un 
amour de bienveillance ou d'amitié, désintéressé, par lequel nous voulons l'honneur 
et la gloire de Dieu». 

(2) Cfr J. Roaner, Op. cit, p. 204 vv. 


(3) Cfr J. Roumer, Op. cit‚‚ p. 222. — De vrijheid der gelukzaligen stelt een 
zeer moeilijk probleem, vermits hun impeccabiliteit een dogma is. In verband hier- 


ede schrijft ML. De Mesvareker, Zwaetatus de actibus humenis, Mechiiniae, 1939. P 
17: « Notandum est libertatem contrarietatis seu potentiam peccandi, utique esse sig- 
num libertatis, non autem ad essentiam verae libercatis vel ad ejus perfectionem 
pertinere, sed potius ad libertatis defectum. Deest haec potentia peccandi in Deo, 
Christo ct beatis, quorum proinde libertas non est minus sed magis perfecta». Cfr 


ook J. Ronmer, Op. cit, p. 174, 182, 193, 220, 277. 
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zelfs wanneer zij naar het opperste goed gericht is, bezit uit zichzelf 
geen morele rechtheid, zij kan gedesordonneerd zijn. De ongeregeld- 
heid zou liggen in het feit dat men eerst uit begeerte zou beminnen, 
wat vooral uit welwillendheid moet bemind worden, en dat men een 
voorwerp, ook al weze het God, zou nastreven om het genoegen of 
het nut, wanneer men er zich moet naar richten op een gedesinte- 
resseerde wijze (1). 

Het geluk is slechts zedelijk goed wanneer het aan de gedesinte- 
resseerde liefde is ondergeschikt en vastgehecht. Deze laatste is de 
belangrijkste en de meest essentiële in het hoger geestelijk leven van 
de mens. Zij zou zich naar het oneindig goed blijven richten, ook 
indien, per impossibile, dat goed geen betrekking zou hebben met het 
handelend subject dat bemint en indien het zijn geluk niet zou uit- 
maken (2). 

Aan God liefdevol glorie brengen is dus het eerste en voornaamste 
einddoel van de mens (3). 

4, In feiteechter lopen de twee aspecten van het einddoel paralleel 
en gaat de morele wil van belangloze liefde tot God om Hem 
zelf, gepaard met de gelukswil, die God om ons geluk zoekt (4). 


(1) J. Ronmer, Op. cit, p. 214: « L'amour de concupiscence, même lorsqu'il 
se porte au Souverain Bien, ne possède pas par lui-même sa rectitude morale. I1 
est en effet manifeste qu'un tel amour peut être moralement désordonné. C'est bien 
ce qwentend la psychologie augustinienne qui met la perversion morale dans le 
fait d'aimer de concupiscence ce qui doit être aimé de bienveillance, de faire servir 
à l'intérêt, à Vutilité, l'objet dont la volonté doit se réjouir moralement d’une 
manière désintéressée ». 

(2) J. Ronmer, Op. cit, p. 215: « La charité se porterait en effet au bien 
infini, même si par impossibie, ce bien n'était pas en rapport avec le sujet qui 
aime et ne faisait pas son bonheur »,. 

(3) A. Meuxier, Art. cit, p. 45 : « De ces deux aspects essentiels du vouloir 
spirituel, c'est d'ailleurs l'aspect désintéressé qui est primordial. En effet, la pri- 
mauté de valeur et d’amabilité de Etre imparticipé est absolue; si bien qu’il y 
aurait un désordre évident à ne pas lui donner le premier rang partout où sont à 
aimer ensemble cet objet suprême et quelque autre réalité». Ook G. pr Brogue, 
Art. cit, p. 808: « Ne disons donc pas seulement que notre volonté est essentiel- 
lement faite pour nous désirer à nous mêmes la possession de Dieu et aussi pour 
aimer Dieu ea Lui-même: disons que Ja volonté est premièrement faite pour 
aimer sciemment et purement l'objet divin considéré en soi, et secondairement 
(quoigue solideiremeut) pour désirer à l'être particulier que nous sommes la 
possession béatifiante de cet objet infini ». 

(4) Cfr A, Meur, Art. cit, p. 46: « Mais il n'y a entre ces deux fins 
aucune contradiction, elles coiïncident parfaitement au contraire: l'homme trouve 
dans l'amour de Dieu pleinement épanoui jusqu'à la communion avec Lui, son 
bonheur parfait et inversément l'acquisition de sa perfection suprême le met en 
condition d'aimer et de glorifier parfaitement son Créateur ». 


ZNADNSS 


De onbaatzuchtige wil van het goede, waarin als 't ware van de 
beloning abstractie wordt gemaakt, bewerkt in feite het geluk van de 
mens. De zedelijke liefde tot God en om God, verzekert in feite on- 
feilbaar het waar geluk, de echte gelukzaligheid, De mens kan in 
allerlei geschapen dingen die voorwerp zijn van zijn begeerte, ja, zelfs 
in God, alleen en uitsluitend voldoening en genoegen zoeken. I[n dat 
geval, hoe paradoxaal het ook weze, zal hij het niet vinden. Het 
genoegen dat op die manier gevonden wordt, is oppervlakkig, partieel, 
vergankelijk en bedrieglijk. Alleen het zedelijk goed leven, voor de 
christen het heilig leven, brengt de diepere blijvende en ware vreugde 
die men de «vrede des harten» noemt, en die hier op aarde reeds een 
voorsmaak geeft van de eeuwige gelukzaligheid in de hemel. De ware 
vreugde en het waar geluk zijn de vrucht van de zedelijke liefde. Zij 
worden slechts als toemaat (1) gegeven aan hen die het goede om 
het goede doen. De eeuwige gelukzaligheid is het erfdeel van hen 
die God om God liefhebben (2). 

«Logisch moet de geest noodzakelijk als hoogste goed in de orde 
van de objectief-gegronde welwillendheid, de volmaaktheid stellen van 
God en in de orde van de subjectieve begeerlijkheid, het genieten van 
het eigen geluk. Doch tussen beide bestaat er geen tegenstrijdigheid, 
wel een goddelijke harmonie. Want God schept den persoon, zoals hij 
‚„ Objectief strevend naar deugd en naar geluk. Het goed dat de mens 
wil voor God: de verheerlijking van het goede zelf door het vrij ver- 
wezenlijken van het objectief behoorlijke, valt noodzakelijk samen met 
het goed dat hij wil voor zich zelf: de zaligmakende ontwikkeling van 
zijn persoonlijkheid volgens de normen van al wat waarde heeft. Het 
hymne dat uit het Heelal opstijgt als een hulde van bewondering en van 
lof, van verheerlijking en van dankbaarheid, van aanbidding en van 
liefde voor het Goed, harmonieert zich in een enkel akkoord met het 
vreugdelied dat stroomt uit het gemoed van den zedelijken persoon opgaan- 
de in een overweldigend gevoel van geestelijke activiteitswonne» (3). 


is 
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Terugkerend tot de inleidende beschouwingen kan gezegd worden 
dat de leer over het einddoel heel wat rijker is dan uit de ge- 


(1) Mt. 6, 38. Cfr J. Lecrercg, Op, cit., p. 263. 

(2) Cfr J. Ronmer, Op. cit.‚ p. 222: « Aimant Dieu de nécessité naturelle 
comme son souverain bonheur, la volonté ne saurait cependant entrer en possession 
de ce bien que par un mouvement spécifié à l'amour libre et gratuit ». 

(3) Cfr E. De Bruyne, Op. cit, t. 8, p. 492. 
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wone voorstellingen ervan blijkt. Wat normaal mocht vermved worden, 
namelijk dat er wellicht een volmaakt parallelisme en een volkomen 
harmonie bestaat tussen het doel van God bij de schepping en de 
diepste aspiraties van de mens, schijnt geconfirmeerd te worden. Ook 
van de kant van de mens is het geluk in God niet het enig en niet 
het bijzonderste verlangen. De normale en zedelijk-gave mens, a for- 
tiori de christen, weet zich in eerste instantie geroepen om God glorie 
te geven door erkenning en onbaatzuchtige liefde, 

Wanneer dit tweede aspect van het einddoel vaak wordt ver- 
waarloosd door de moralisten, dan is het wellicht omdat St Thomas 
daarin het voorbeeld gaf bij de uiteenzetting van zijn De fine ultimo 
in 't begin van de Prima Secundae. De kerkleraar heeft echter op 
andere plaatsen van zijn geschriften dit punt voldoende beklemtoond, 
zodat zijn erfgenamen het reeds beter hadden mogen integreren in hun 
uiteenzettingen over het einddoel. Zo schrijft hij bijvoorbeeld in 
zijn ontleding van het Onze Vader: « Finis autem noster Deus est, 
in quem noster appetitus tendit dupliciter: uno quidem modo, prout 
volumus gloriam Dei ; alio modo, secundum quod volumus frui gloria 
ejus; quorum primum pertinet ad dilectionem qua Deum in seipso 
diligimus; secundus vero pertinet ad dilectionem qua diligimus nos 
in Deo. Et ideo prima petitio ponitur: sanctificetur nomen tuum, per 
guam petimus gloriam Dei; secunda vero ponitur: adveniat regnum 
tuum, per quam petimus ad gloriam regni ejus pervenire» (1). 

Een heraanpassing van het tractaat De fine ultimo in de zin van 
de schets die hier voorafging, zou er wellicht kunnen toe bijdragen dat 
deze allerbelangrijkste leerstof welke de basis is van het zedelijk en 
christelijk leven, dieper zou inslaan bij hen die ze te horen of te lezen 
krijgen. L. VAN PETEGHEM 


(1) S. Tromas, Sum. theol., I-1I, q. 83, a. 9. 


Miscellanea 


DE RESIDENTIA PAROCHORUM 
ET VICARIORUM COOPERATORUM 


Inter primas obligationes parochorum eorumque vicariorum com- 
putatur residentia, quae inde a Concilio Tridentino apud auctores. ut 
obligatio iuris divini solet haberi. Pastores enim animarum, si revera 
sunt quod vocantur, gregem suum sicut et singulas oves cognoscere 
tenentur, et vice versa optandumest ut fideles suos pastores cognos- 
cere ac facile adire possint. Quod haud obtinebitur sine personali in 
loco ministerit pastoris praesentia. Inde ius hodierpum obligationem 
residentiae fortiter affirmat et variis determinationibus gquoad locum 
et modum circumsecribit. De quibus pauca sunt dicenda (1). 


1. Obligatie residentiae. 


Concilium Tridentinum antiquam disciplinam reformandam ag- 
gressum, obligationem residentiae omnibus qui actualem habent curam 
animarum imposuit et severiores poenas contra non residentes decre- 
vit. Ipsi textus Concilii aperte docent obligationem esse iuris divini, 
quam omnes curam animarum habentes fideliter custodire memine- 
rint (2). À 

Codex iuris hanc disciplinam servavit et obligationem residendi 
penes parochos eorumgque vicarios fortiter inculcat. Parochi ratione 


(1) F. Craeys-BoûÙAERT-SMENON, Manwale Iuris Canonici, t.1, ed. 5a, Gandae, 
1940, p. 318 sq. ; VerueerscH-CREUSEN, Epitome Juris Canonici, t. 1, ed. 7a, Mechliniae, 
1949, p. 412; J. J. Brys, Juris Canonici Compendium, ed. 10a, Brugis, 1947 ‚p. 454. 

(2) Decreta Concilii Tridentini, sess. XXIII, de reformatione, cap. 1. « Eadem ss. 
Tridentina Synodus. decernit. Cum praecepto divino mandatum sit omnibus, quibus 
animarum cura commissa est, oves suas agnoscere, pro his sacrificium offerre, verbi- 
que divini praedicatione, sacramentorum administratione, ac bonorum omnium 
operum exemplo pascere.…. quae omnia nequaquam ab iis praesentari et impleri 
possunt qui gregi suo non invigilant nec assistunt, sed mercenariorum modo deserunt, 
Sacrosancta Synodus eos admonet et hortatur ut divinorum praeceptorum memores 
factique forma gregis in iudicio et veritate pascant et regant, » 
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beneficii hoc onus in se susceperunt atque fideliter custodire in sua 
installatione promiserunt (1), dum vicarii ratione officii eadem lege 
tenentur utpote missi «ut parochi vicem supplere eumque adiuvare 
in universo paroeciali ministerio» possint (can. 476, 6). 

Haec residentiae lex dicitur iuris divini (2): fideles enim auxiliis 
spiritualibus frustrari nequeunt ob negligentiam illoram quibus munus 
commissum est regere Eeclesiam Dei. Inde parochus et vicarius suos 
paroecianos deserere nequeunt, neque a paroecia discedere per breve 
tempus, nisi alius sit sacerdos in loco qui supplere possit et fidelibus 
in spiritualibus occurrere valeat. [deo lex ecclesiastica praevidens cau- 
sas legitimae absentiae, semper subordinatur praecepto divino de vigi- 
lantia gregis indeficienti. 


2. Obligationis determinationes ulteriores. 


Residentia communiter definitur commoratio assidua in loco offi- 
cij vel beneficii ad servitium ecclesiasticum ibidem personaliter praes- 
tandum. Quae residentia, sicut in iure praescribitur, materialis simul 
ac formalis desideratur, variis additis determinationibus ut vere opero- 
sa esse possit, 


a) Et in primis guoad locum. « Parochus obligatione tenetur resi- 
dendi in domo paroeciali prope ecclesiam » (can. 465, 1). Vicarius 
vero cooperator residere debet in paroecia (can. 476, 5) et curet Or- 
dinarius ut cum parocho in eadem domo paroeciali commoretur ad 
normam can. 134, qui vitam communem omnibus clericis suadet (3). 
Ratio legis facile intelligitur. Singulis fidelium coetibus, praesertim 
partibus territorialibus quae paroeciae vocantur, «assignanda est eccle- 
sia particularis et praeficiendus peculiaris rector, tamquam proprius 
eiusdem pastor pro necessaria animarum cura (can. 216) ». 

Ministerium animarum ut centrum habere debet ecclesiam cui 
praeficitur parochus et cui adscribuntur vicarii. In ecclesia enim 


(1) «Juro in cura mea pastorali personaliter resideren : Liber Manualis sacer- 
dotum dioecesis Gandavensis, ed. 8a, Gandae, 1943, p. 230. 

(2) Ita communiter apud auctores, sequentes doctrinam Tridentinam. 

(3) Canone 134 non tantum commensalitas sed plena vita communis suadetur, quae ner 
in nostra dioecesi nec in Belgio existit, In eliis regionibus, puta in Gallia, tentamina 
non quidem absque successu facta sunt (les prêtres communautaires). De his plura 
inveniuntur in Prêtres diocésains, Revue de Union apostoligue, et apud M, Vurer, 
Communautaire (vie) dans le Clergé diocésain, in Dict. Spiritualité, t. 11, col. 1156- 
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orare debent sacerdotes pro et cum suo grege, hic sacra dispensare 
et verbum Dei nuntiare, quod semper est praecipuum sacerdotis mi- 
nisterium. Inde residentia praecipitur in ipsa domo pastorali prope 
ecclesiam, ut fideles facile ipsos adire possint et pastores facile in 
ecclesia varia ministeria peragere queant, quae can. 466 et sq. des- 


cribuntur. 
Attamen si loci Ordinarius ob iustam causam parocho permittat 
alibi residere, can. 465, 1 conditionem apponit : « dummodo domus 


ab ecclesia paroeciali non ita distet ut paroecialium perfunctio mune- 
rum aliquid inde detrimenti capiat» (1). 

b) Residentia requiritur laboriosa seu formalis, id est ad servi- 
tium ecclesiasticum personaliter praestandum, seu, ut habet Concilium 
Tridentinum, « obligantur ad personalem in sua ecclesia residentiam 
ubi injuncto sibi officio defungi teneantur (2) ». 

Nec ergo sufficit materialis praesentia, onera tantum leviora in 
se assumens : parochus debet personaliter regere paroeciam suam, 

«Si parochus vero propter populi multitudinem aliasve causas 
nequeat, iudicio Ordinarii, solus convenientem curam gerere paroe- 
ciae », providendum erit per unum vel plures vicarios cooperatores 
(can. 476, 1). Ipsi ad normam iuris communis et particularis non 
tantum in paroecia residere debent sed sub auctoritate parochi, imo 
ad eius nutum ipsis procedendum est (3), ita ut vere cooperatores et 
nominentur et sint. Attamen ex parte parochi cooperatio possibilis 
reddatur, quod can. 476, 7 aperte docet : « Subest vicarius parocho, 
qui eum paterne instruat ac dirigat in cura animarum, ei invigilet.….» 
Quod ius particulare confirmat : « parochi vicarios paterna sollicitu- 
dine sacro ministerio aptent, in laboribus animent et consolentur, nec 
nimiam oneris sui partem in eos absque necessitate coniiciant (4) ». 
Quibus praescriptis ius residentiam reddere intendit proficuam fideli- 
bus quibus pastores praeponuntur. 

c) Residentia tandem sit continua, ita ut fideles praesentia illo- 
rum ad quos recurrere debeant ad auxilia spiritualia obtinenda, num- 
guam careant. Inde rationabilis absentia semper subordinabitur con- 
ditioni ut bono spirituali animarum aliter sit provisum. [deo lex 
determinat quantum tempus abire licet et quomodo interim in 


(1) lus particulare idem statuit: Stat. dioec. Gand., n.89 et 64. 

(2) Decreta Concilii Tridentini, sess. XXIII, de reformatione, cap. 1. 
(3) Cfr Stat. dioec. Gand. n. 60, 61. 

(4) Ibid, n. 40. 
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munere sacerdotali erit providendum. Parochus potest per duos ad 
summum per annum menses sive continuos sive intermissos abesse. 
Causa gravis, quam ius non determinat sed iudicio Ordinarii commit- 
tit, diuturniorem absentiam requirere potest, sicut breviorem imponere 
valet (can. 465, 2). 

Ättamen in omnibus textibus apparet maxima sollicitudo ne tem- 
pore absentiae ministerium animarum aliquid detrimenti patiatur. lus 
particulare nostrum praescripta codicis ita complevit: « Nullus paro- 
chus vel uno die a sua paroecia abesse praesumat, nisi praemonito 
vicario suo, vel si hunc non habuerit, nisi vices suas delegaverit alii 
presbytero idoneo et a Nobis approbato… ; hujusmodi delegationem 
custodi suo significet, ut is in necessitate ad eundem substitutum re- 
currat.…. 

Si parochi ultra quinque dies e sua paroecia abesse intendant, praevie 
decanum moneant. Si vero hanc absentiam ultra hebdomadam pro- 
longare cupiant, Nostrum erit hujusmodi licentiam in scriptis, iuxta 
can. 465 concedere» (1). Quo canone,‚ parochus tenetur vicarium sub- 
stitutum sui loco relinquere, ne auxiliis spiritualibus fideles desti- 
tuantur. 

«Si vero parochus repentina et gravi de causa discedere atque 
ultra hebdomadam cogatur abesse, quamprimum per litteras Ordina- 
rium common faciat ei indicans causam discessus et sacerdotem sup- 
plentem, eiusque stet mandatis» (can. 465, 5). Ille sacerdos sup- 
plens, etiam ante confirmationem Ordinarii, est revera vicarius substi- 
tutus et gaudet iuribus can. 474 descriptis. 

Quoad vicarios cooperatores, ius commune obligationem residendi 
moderandam a Statutis. dioecesanis vel laudabilibus consuetudinibus 
statuit (can. 476, 5). Quae Statuta in dioecesi Gandavensi decer- 
nunt ut, dissentiente pastore, vicarii e paroecia numquam exeant; 
imo ne extra paroeciam, sine pastoris consensu, pernoctent. Nihil 
quoad tempus feriandi determinatur, cum talis consuetudo apud nos 
non existit. 

Praesentia vicarii in paroecia tam urgetur, ut, «si unicus sit 
vel hebdomadarius, numquam ita discedat, etiam ad breve tempus, 
ut paroecia absque sacerdote derelinquatur et, quando domo exit, 
ipse vel alius sacerdos omni hora inveniri possit » (2). 


L. DE KESEL. 


(1) Ibid. n. 39. 
(2) Ibid, n. 64. 
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DE NOTIONE DOGMATIS ET DE NOTIS 
CENSURISQUE THEOLOGICIS (1) 


In scientia theologica examen paturae dogmatis catholici utilitate 
haud caret. Contradictionis enim species, quam nonnulli adversarii 
inter fidei et rationis asserta vigere censent, inde plerumque oritur 
quod vel fidei dogmata ad mentem Eeclesiae intellecta non fuerint 
vel opinioni theologicae valor dogmatis tribuatur. Venia nobis sit 
breviter hic exponere conditiones requisitas ut aliqua veritas dici pos- 
sit dogma catholicum et ulterius praecipuos certitudinis gradus theo- 
logiae dogmaticae indicare (2). 

1. Vox «dogma», a verbo graeco êoxéw derivata, tum in ver- 
sione septuagintavirali tum in Novi Testamenti scriptis decretum vel 
praescriptum, apud philosophos autem stoicos doctrinas fundamentales, 
actionis principia designat. Apud Patres hoc vocabulum ad doctrinam 
fidei indicandam restringitur, in terminologia autem scholastica potius 
raro occurrit, post Reformationem vero ac praesertim occasione con- 
flictus ianseniani denuo invaluit et tandem a Concilio Vaticano san- 
‘citum est. 

In hoe Concilio Vaticano, Sess. IIL, c. 2, definitie realis dog- 
matis quasi ex professo traditur. luxta textum authenticum «fide 
divina et catholica ea omnia credenda sunt, quae in verbo Dei scrip- 
to vel tradito continentur et ab Eeccelesia sive solemni iudicio sive 
ordinario et universali magisterio tamquam divinitus revelata credenda 
proponuntur » (Denz., n. 1792). Compendiose igitur dogma definitur : 
veritas a Deo revelata et qua talis a Magisterio ecclesiastico infalli- 
biliter proposita. 

1, Ad notionem dogmatis indoles revelata doctrinae omnino re- 
quiritur, qua veritas definita in verbo Dei scripto vel oraliter tradito 
contineatur. Caveamus vero a falsa intellectione. Revelatio sensu 


(1) Conferentiarum ecclesiasticarum sessionis llae quaestio 8a hic pro parte solvitur. 

(2) Cfr praesertim M. M. Tuvyarrrs, L'évolution du dogme, Lovanii, 1919, p. 
98-37 ; L. De GraNpmaisoN, Le dogme chrétien, 8aed., Parisiis, 1928, p. 275-829; 
E. Durvancuy, Dogme, in D, 7. C., t. IV, col. 1574-1579; H. Pinarp, Dogme, in 
D.A. F.C. t. 1, col. 1122 sq. ; R. M‚ Scuuures, Introductio in Historiam Dogmatum, 
Parisiis, (1922). p. 5-27; G. Van Noort. Zwractatus de fontibus revelationis, 3a ed, 
Bussum, 1920, p. 148-150, 172-188; B. BARTMANN, Lelubuch der Dogmatik. Ta ed, 
Friburgii i. B., 1928, p. 40-43; L. Crourin, Valeur des décistons doctrinales et 
disciplinaires du Saint-Siège, 3a ed., Parisiis, 1929, p. 48-95, 
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christiano accipienda est, revelatio scilicet supernaturalis, specialis 
homipibus communicatio veritatis a Deo praeter ordinarium mundi 
cursum. Inde excluditur revelatio mere naturalis, qua Deus naturali 
rationis lumine per visibilia creationis opera ab homine cognoscitur ; 
reprobatur etiam revelatio ad mentem Modernistarum, manifestatio 
scilicet subconscientiae vel experientia quam unusquisque fidelis per 
sensus religiosi evolutionem circa res divinas habere potest. 

Nec sufficit ad constituendum dogma revelatio privata, quamquam 
a Deo communicata ; oportet revelatio sit publica, ad totam Eccle- 
siam ut societatem publicam directa. Revelationem privatam Ecclesia 
pumquam definivit, sed tantummodo’ de eius conformitate cum reve- 
latione publica iudicavit. Revelatio autem publica in Vetere Testa- 
mento incepta usque ad tempus Christi et Apostolorum obiective cre- 
vit, sed ultimi Apostoli morte clausa censetur. Omnia ergo dogmata 
in revelationis fontibus, in libris scilicet divinitus scriptis aut in tra- 
ditione extra-scripturistica, aliquo modo continentur. Etsi dogmata 
praecipue ut obiectum mysteria habent, tamen veritates revelatae, na- 
turali quoque rationis lumine cognoscibiles, definitione dogmatica 
plecti possunt. 


2. Ut altera conditio essentialis exsequatur, haec veritas qua di- 
vinitus revelata a Magisterio ecclesiastico infallibiliter definiatur ac 
proponatur oportet. Huiusmodi propositio fit vel per iudicium Magis- 
sterii solemne vel per Magisterium Ecclesiae universale et ordinarium. 

A Magisterio solemni quaedam doctrina definitur quando Roma- 
nus Pontifex vel Concilium oecumenicum speciali et expressa sententia 
ex summa sua auctoritate veritatem hanc revelatam atque credendam 
declarat ac imponit. Romanum Pontificem talem definitionem protu- 
lisse clare constat ex adiunctis bene determinatis, quibus patet eum 
vex cathedra» locutum esse (Denz., n. 1839). Si propositio fit per 
iudicium solemne, omnium consensu habetur dogma definitun:, a fi- 
delibus assensu fidei divino-catholicae (propter auctoritatem Dei reve- 
lantis et Ecclesiae proponentis) tenendum, Ita vg. Maternitas divina, 
Immaculata Conceptio B. Mariae. 

Veritates revelatas, a Magisterio universali et ordinario propositas, 
eodem assensu esse credendas, ante Concilium Vaticanum (1870) a 
nonnullis theologis negabatur. Contra eos, uti ex Concilii praehistoria 
et disputationibus elucet, Patres, fidei divino-catholicae obiectum de- 
terminantes, affirmare intendebant fidei divinae motivum ad omnem 
veritatem quoquo modo ab Ecclesia qua revelatam propositam exten- 
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di (1). Itaque fide divino catholica ab omnibus fidelibus tenendae sunt 
doctrinae quae a Magisterio Ecclesiae universali et ordinario ut in 
revelationis deposito contentae imponuntur. Huius Magisterii exerci- 
tium patet actibus diversis (puta instructione religiosa in catechismis, 
praxi et liturgia ecclesiarum, approbatione consuetudinum, etc.), qui- 
bus Patrum ac theologorum consensus unanimis constat vel quibus 
R. Pontifex et episcopi per orbem dispersi doctrinam de fide et mo- 
ribus continuo praedicant. Si propositio fit per iudiciam hoc ordina- 
rium habetur dogma non-definitum, i. e. non solemniter definitum. 


IL. Notione dogmatis explicata, elenchum praecipuorum certitudi- 
nis graduum censurarumque Magisterii describamus. 

A. Dogmata a fidelibus fide divino-catholica, assensu vere interno, 
sunt tenenda (de fide catholica). Propter indolem enim indicatam, 
veritatis a Deo revelatae et qua talis ab Ecclesia infallibiliter propo- 
sitae, ut absolute vera et quoad sensum immutabilia sunt conside- 
randa. Hae proprietates a Modernistis non semper agnoscuntur, quippe 
qui non tantum evolutionem dogmatis subiectivam, in cognitione 
nempe nostra et in propositione ab Eeclesia, sed evolutionem vere 
obiectivam, veram sensus mutationem, qua dogma hominis sensui 
religioso adaptaretur, propugnant. Contra, a Concilio Vaticano hae 
notae explicite in favorem dogmatis vindicantur (Denz., n. 1800). Ne- 
gatio dogmatis haeresim constituit (sententia haeretica). 

Dogmata autem non sunt amplianda. Non omnes veritates quae 
a theologis aut a Magisterio ecclesiastico docentur fide divino-catho- 
lica sunt credendae. [ta quaedam a Magisterio et quidem modo in- 
fallibili imponuntur quin eorum negatio in haeresim inducat ; quae 
veritates catholicae dicuntur et ad Magisterii. ecclesiastici infallibili- 
tatis obiectum secundarium pertinent. Spectant enim doctrinas aut 
facta, quae, etsì in se non revelata, tamen cum doctrina formaliter 
revelata de fide vel moribus ita arcte cohaerent ut ad huius infalli- 
bilem conservationem aut propositionem illorum determinatio infalli- 
bilis requiratur. Talia, puta conclusiones theologicae stricte dictae, 
sanctorum canonisatio, facta dogmatica, a Magisterio qua vera et 
certa (non autem in se revelata) infallibiliter declarantur et a catho- 
lieis assensu interno, fide ecclesiastica (propter auctoritatem Ecclesiae) 
sunt tenenda. Silentium obsequiosum haud sufficit. Propositio oppo- 


(1) Cfr R. Aunerr, Le problème de Llacte de foi. Donnees traditionnelles et 
résultats des controverses récentes (Un. Cath. Lov., Diss, Mag. in Fac. Theol, S. 
II, t. 36), Lovanii, 1945, pp. 185-191. 
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sita vocatur erronea, error în fide, error catholicus. Notio fidei 
ecclesiasticae, ut a fide divino-catholica distinctae, praesertim occa- 
sione conflictus ianseniani clare elaborata est (1). Quinque proposi- 
tiones famosae, anno 1653 a S. P. Innocentio X damnatae, ut hae- 
reticae reiiciendae erant. Insuper illas propositiones in libro Corn. 
Jansenii cui titulus Augustinus revera contineri fide ecclesiastica erat 
tenendum propter Magisterii ecclesiastici etiam in illa « quaestione 
facti» infallibilitatem. lansenistae pertinaces affirmantes quidem pro- 
positionum indolem haereticam, negantes autem « quaestionem facti » 
non ut haeretici sed ut errantes in fide reputandi erant. 

B. Praeter veritates infallibiliter a Magisterio propositas -alia 
asserta theologica quadam certitudine gaudent. Deficiente propositione 
ab Ecclesia non habetur dogma stricte dictum nec obligatio fidei di- 
vino-catholicae. Nihilominus hae veritates aliquando fide divina sunt 
credendae ab illis hominibus scilicet quibus alio modo, puta per 
studium Seripturae, ut revelatae certo apparent. Raptim praecipuas 
categorias enumeremus. Advertendum est in terminologia, a_ variis 
auctoribus adhibita, univocitatem desiderari. 

Doctrina fidei et morum, quae communius a theologis ut reve- 
lata habetur, quin de eius propositione infallibili plene constet, voca- 
tur sententia fidei proxima, uti evenit quoad veritates in declaratione 
infallibili indirecte intentas. Affirmationes oppositae censura s. haeresi 
proximae plectuntur. Advertamus censuram Ss. haeresim sapiens indi- 
care propositionem quae grave praebet fundamen!tum timendi ne la- 
teat haeresis; quodsi causa illa rationabilis quidem sed non ita 
gravis est, propositio dicitur suspecta de haeresi. Haec nota alicui 
„ propositioni inhaerere potest ex se vel ex personarum aut temporum 
adiunctis (ut v.g. «fides iustificat» in ore Lutherani). 

Veritas cum doctrina revelata de fide vel moribus intime con- 
nexa, puta conclusio theologica stricte dicta, sed non infallibiliter a 
Magisterio ecclesiastico proposita vocatur s. theologice certa, s. ad 
fidem spectans (pertinens). Quae nota tamen supponit illius doctri- 
nae cognitionem ope ratiocinii rigorose validi esse acquisitam. Pro- 
positio doctrinae theologice certae opposita est sententia erronea vel 
temeraria. 

Quod auctoritatem extrinsecam spectat, doctrina de fide et mori- 
bus a theologis consensu moraliter unanimi et constanti ut vera et ab 


(1) Cfr A. Grrs, La foi ecclésiastigne aux faits dogmatiques dans la théologie 
_mederne (Bibl. de la R. H. E.,fasc. 21), Lovanii, 1940. 
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omnibus tenenda proposita vocatur sententia communis. [Ìla unani- 
mitas saepissime ex certitudine interna illius veritatis fuit, ita ut 
ententia communis cum s. theologice certa practice coincidat (1). 
Nostro tamen iudicio, ut consensus moraliter unanimis theologorum 
sit criterium certum veritatis theologicae, consensus rationabiliter 
fundatus*sit oportet, i.e. nou mera transceriptione unius auctoris ab 
alio nitens sed diligenti disquisitione personali firmatus. Auctoritas 
enim mere externa, quantitas auctorum, auctoritatis internae locum 
tenere non valet. Temeraria dicitur propositio quae sine fundamento 
a doctrina theologica in ecclesia vere communi recedit. 

Opinio theologica privata nec auctoritate sententiae a Magisterio 
authentice declaratae nec consensu moraliter unanimi theologorum 
gaudet. Huiusmodi doctrinae certitudo principiorum ac syllogismi va- 
lori respondet et a disquisitionis diligentia auctoris pendet. Hic late 
patet campus pro variis certitudinis gradibus. Explicatione non indi- 
gent notae sententia probabilis, s. bene fundatu, s. pia, s. liberae 
disputationis, s. tolerata; nec censurae s. falsa, s. male sonans, s. 
piarum aurium offensiva, s. scandalosa. 

Horum variorum certitudinis graduum theologi semper memores 
sint oportet. A. ROETS. 


EFEUNDAMENTA DOGMATICA GENERALIA 
SACRAMENTI PORNITENTIAE 


Ut praxis poenitentialis effectum salutacrem habeat, fideles et sa- 
cerdotes oblivioni tradere non possunt, quid Christus hoc sacramentum 
instituendo intenderit. Intrinseca enim istius constitutio indicat viam 
sequendam in practica poenitentiae applicatione. Hoc brevi in cons- 
pectu elaborationem positivam completam doctrinae poenitentialis, 
sicut haec in Traditione christiana sese efformavit. dare non possu- 
mus (2). Lineamenta tamen dogmatica generalia ex hac evolutione hau- 
riemus, ut sensus huius sacramenti appareat simulque munus ministri 
circumscribatur. 


(1) Si sententia communis veritates revelatas ut obiectum habet cum s. fidei pro- 
xima practice coîncidit; haec ultima nota in casu adhibeatur. 

(2) Cfr B, PoscrmanN, Poenitentia secunda. Die kirchtiche Busse im ältesten 
Christentum bis Cyprian und Origenes, Bonn, 1940; P. Gaurier, De Poenitentia. 
Tractatus dogmatico-historicus, Parisiis, 1928; De praktijk wan biechten en biecht- 
horen (Verslagboek der Priesterstudiedagen van het Bisdom Utrecht), Ultrajecti, 1946, 
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Sacramentum remissionis peccatorum. 


‘ 

Imprimis finalitas intrinseca huius sacramenti respiciatur oportet. 
Sacramentum hoe proxime destinari ad remissionem peccatorum obti- 
nendam patet ex institutione Christi et Traditione Ecclesiae. Quod et 
ab experientia christiana confirmatur. Ut docet Concilium Tridenti- 
num, resumens totam traditionem, prostat fidelibus, qui justitiam bap- 
tismalem jam non servaverunt, nova possibilitas remissionis peccato- 
„rum : « Quoniam autem Deus, dives in misericordia cognovit figmen- 
tum nostrum, illis etiam vitae remedium contulit, qui sese postea in 
peccati servitutem et daemonis potestatem tradidissent, sacramentum 
videlicet poenitentiae, quo lapsis post baptismum beneficium mortis 
Christi applicatur » (1). 

Licet haec possibilitas remissionis peccatorum tamquam aliquid 
de se evidens nobis apparet, haec tamen mysterium fidei et donum 
gratuitum Dei est, ad quod obtinendum vita et mors Christi require- 
bantur. Remissio enim peccati, si quidem est iniuria Deo illata, ne- 
quit stricte mereri ab ipso homine. Christus, Deus-homo hanc possi- 
bilitaterm pro nobis meruit per mortem expiatoriam in cruce. Quare 
inter fructus mortis sacrificalis semper primo loco mentio fit de re- 
missione peccatorum. 

Merita Christi, ad hunc finem acquisita, proprie ab Ecclesia no- 
bis peccatoribus applicantur. Imprimis hoc fit in baptismo qui est 
sacramentum remissionis peccatorum per excellentiam, uti in symbolo 
primitivo dicitur : « Confiteor unum baptisma in remissionem pecca- 
torum». Cum stricte loquendo aliud sacramentum baptizatis adultis 
non jam requireretur, intelligitur cur documenta christianismi pri- 
maevi, parum mentionem faciant sacramenti poenitentiae, imo 
patres aliquando dubitare videantur de possibilitate secundae remissio- 
nis (2). Ab initio tamen adfuit et crevit conscientia Ecclesiae quoad 
possibilitatem veniae ulterioris (3). Comparatur cum venia peccatorum 
obtenta in baptismo, adeoque «secundus baptismus », «secunda post 
naufragium tabula» vocatur (4). 


(1) Conc. Trid., Sess. XIV, Denz., 894; cfr etiam canon 1 de poenitentia: « Si 
quis dixerit in catholica Ecclesia poenitentiam non esse vere et proprie sacramentum 
pro fidelibus, quoties post baptismum in peccata labuntur, ipsi Deo reconciliandis, a 
Christo Domino institutum: A.S.» (Denz., 911). 

(2) cfr Cyerranus, De lapsis, P. L., t. IV, col. 488-489. 

(3) cfr ia. documentum, Pasror Hermar (140-150) in IV Mand. III, 1-6, P.G. 
t. II, col. 891-1012; Irenaeus, Adversus Haereses, 8-4, P.G, t. VIT, col. 507. 

(4) CLEMENS ALEXANDRINUS, Quis dives salvelur, 42; P.G, t. IX, col. 603-651. 
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Haec remissio secunda sumpsit formam reconciliationis cum Eccle- 
sia. Haec in primis saeculis aevi christiani, praesertim Romae, tem- 
pore quadragesimali, publice peragitur. Remissio peccatorum fit ergo in 
commuoitate ecclesiastica, ita ut reconciliatio poenitentium cum 
Ecclesia significet eorum reconciliationem cum Deo. Similiter abso- 
lutio, nostris temporibus a ministro Eeclesiae peracta, significat abso- 
lutionem a Deo. Ratione huius reconciliationis recte loquimur de 
sacramento, signo sacro, remissionis peccatorum. 

Percepto huius mysterii centralis sensu, breviter inde quaedam 
consequentiae eruendae sunt, tum quoad peccata in hoc sacramento 
remittenda, tum ad qualitatem veniae determinandam. 

Revera si possibilitas remissionis peccatorum est donum Dei, 
quod ab homine nequit mereri, in peccato ante omnia attendendum 
est ad aspectum ejus dogmaticum. Peccatum enim, priusquam “sit de- 
pretiatio dignitatis humanae, est separatio voluntaria a Deo, et prae- 
cise per aversionem a Deo homo disturbat cetiam harmoniam mora- 
lem in semetipso. Hac ratione conscientia culpabilitatis, praerequisìita 
ad remissionem, debet etiam referri ad Deum et secumferre fidem in 
Deum et Christum. Sacramentum remisstonis peccatorum solummodo 
intelligitur ut reditus ad Deum et Christum, quem sequitur reparatio 
moralis hominis. 

Deinde, cum in oeconomia praeseuti remissio pesccatorum tantum 
obtinetur in: socie!ate ecclesiastica a Christo instituta, notio peccati 
non exhauritur per rupturam unionis inter Deum et personam indivi- 
dualem. Ín hac. separatione a Deo latet etiam disturbatio communi- 
tatis _ecclesiasticae,. cujus- peccator est membrum.  Hujus aspectus 
socialis habebat vividäm conscientiam Eeclesia primaeva. Consequenter 
et remissio peecati secum/ert peccatoris, novam integrationem in com- 
munitatem ecclesiasticam. 

Tandem in illa remissione, prout est reditus ad Deum et unio 
cum Eeclesia, diffsrentia essentialis facienda est inter peccata mortalia 
et peccata venialia. Peccatum hic non habet eundem sensum : veniale 
analogice tantum peccatum vocari potest, quia per id homo non sese 
avertit totaliter a Deo et ab Eeclesia. Similiter «distinctio. facienda 
est inter susceptionem sacramenti tamguam conversionem radicalem 
a peccato mortali et susceptionem ex devotione ad maiorem perfectio- 
nem acquirendam (1). 


(1) De la confession morale à la «eonfesston-communauté », in Maison- Dieu, 1946, 
n.6, p. 168-172. 
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Sacramentum Poenitentiae. 


Remissio peccatorum in Ecclesia non est automatica concipienda, 
per reconciliationem vel per absolutionem ministri. Ut enim ab Ec- 
clesia valide possit concedi, quaedam conditiones a peccatoribus requi- 
runtur quae caracterem poenitentialem huius sacramenti efhciunt. Qua- 
propter etiam sacramentum poenitentiae vocari potest. 

Ad omnem remissionem peccatorum requiritur poenitentia vel 


„metanoia, secundum illud Concilii Tridentini : « Fuit quidem poeni- 


tentia universis hominibus, qui se mortalí aliguo peccato inquinassent, 
quovis tempore ad gratiam et iustitiam assequendam necessaria, illis 
etiam, qui baptismi sacramento ablui petivissent, ut perversitate abjec- 
ta et emendata tantam Dei offensionem cum peccati odio et pio ani- 
mi dolore detestarentur ». Unde Propheta ait: « Convertimini et agite 
poenitentiam ab omnibus iniquitatibus vestris..…». Et princeps Apos- 
tolorum Petrus peccatoribus baptismo initiandis poenitentiam commen- 
dans dicebat : « Poenitentiam agite et baptizetur unusquisque ves- 
trum » (1). Haec poenitentia seu metanoia non est simplex mutatio 
consili, sed revera convers!o interna totius hominis, comportans non 
tantum cessationem a peccato et vitae novae propositum, sed veteris 
etiam odiûm (2) a. v. est vera contritio. Exinde jam apparet bonam 
contritionem fundamentaliter et semper requiri, etiam in sacramento, 
si quidem necessaria est ad omnem remissionem- peccati personalis. 
Et etiamsi in ordine christiano alia adhuc exiguntur, — uti videbimus 
— haec contritio tamen manebit motivum aliorum actuum. 

Haec poenitentia vel metanoia ante Christi adventum non erat 
sacramentum, nec est post adventum illius cuiquam ante baptismum. 
« Dominus autem sacramentum poenitentiae tunc praecipue instituit 
cum a mortuis excitatus insufflavit in discipulos suos, dicens : « Acci- 
pite Spiritum sanctum, quorum remiseritis peccata, remittuntur eis et 
quorum retinueritis, retenta sunt» (Jo. 20, 22) (3). 

Poenitentia ergo jam requisita ad omnem remissionem peccatorum 
in ordine christiano ex voluntate Christi fit sacramentum np. 
signum sacrum poenitentiae, a. v. non jam suflicit christiano ad ve- 
niam obtinendam metanoia interior sed haec exterius manifestari et 
significari debet Ecclesiae. Ecclesia enim secundum institutionem 


(1) Denz., 804. 
2) Denz., 897. 
(3) Denz., 894. 
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Christi debet applicare remissionem peccatorum a Christo obtentam 
ante tribunal, ubi Christus peccatores « tamquam reos sisti voluit ut 
per sacerdotum sententiam.…. possent liberari» (1). Haec sententia 
iudicialis ferenda comportat tum. judicium super peccata et disposi- 
tiones peccatoris, tum poenam statuendam ad expiationem poenarum:. 
Supponit igitur ex parte poenitentis tum confessionem peccatorum, ut 
causa cognoscatur, tum satisfactionem expiatoriam pro peccatis et 
poenis temporalibus. 

Hac ratione poenitentia sacramentalis consistet in _contri- 
tione, quae manifestatur per integram confessionem peccatorum et 
opera satisfactoria pro peccatis. Quamquam Concilium Tridentinum 
expresse non voluit dirimere quaestionem utrum haec tria sint tantum 
dispositiones ‘(sententia scotistica) an etiam materia sacramenti (sen- 
tentia thomistica), ea tamen vocat «quasi materiam » et statim addit 
hos actus poenitentis esse partes poenitentiae, « quatenus in poeni- 
tente ad integritatem sacramenti ad plenam et perfectam peccatorum 
remissionem ex Dei institutione requiruntur» (2). 

Consequenter ad hanc institutionem divinam remissionis peccato- 
rum per modum sententiae iudicialis, patet poenitentiam ad veniam 
peccatorum secundam, alium habere caracterem ac poenitentia baptis- 
malis; inde vocatur a Patribus Zaboriosus qguidam baptismus. Hic 
caracter laboriosus aliquando fundatur in obiectiva gravitate peccati 
baptizatorum, quod — ceteris paribus — maius et gravius est quam 
peccatum non baptizati. Quapropter ad baptismum unice requiritur 
contritio interna, dum ad remissionem secundam contritio debet ex- 
teriorizarì per confessionem dolorosam et opera poenitentialia. Cona- 
tus personales subiecti in ultimo maiorem locum obtinent quam in 
baptismo. ‘ 

In Fraditione christiana hic caracter laboriosus semper adest. In 
primis saeculis maioris momenti sunt opera poenitentialia : oratio — 
jeiunium — mortificatio — eleemosynae. Ecclesia de necessitate ho- 
rum operum tam conscia est, ut saepe dubitaverit de sufficienti satis- 
factione, adeoque de concedenda reconciliatione. Similiter haesitavit 
aliguando de reconciliandis peccatoribus moribundis, propter eorum 
incapacitatem adimplendi opera poenitentialia. Per distinctionem cla- 
rescentem inter peccatum et poenam aeternam ex una parte et poe- 
nas temporales ex alia parte, paulatim Ecclesia conscientiam acquisi- 


(1) Denz., 895, 
(2) Denz, 896. 
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vit, ad remissionem culpae et poenae aeternae sufficere contritionem 
cum «intentione » satisfaciendi. Simul percepta possibilitate adhuc 
satisfaciendi post mortem, opera poenitentialia alleviantur et nihil 
iam impedit quominus reconciliatio concedatur ante adimpletionem 
operum poenitentialium. 

Cum hac evolutione magis in lucem venit confessio peccatorum : 
sacramentum poenitentiae inde a saeculo IX vocatur confessio (Biecht- 
‚Confession - Beichte). Hoc pon significat pessumdari caracterem labo- 
riosum huius sacramenti, sed centrum attentionis mutari. Quod ce- 
teroquin intelligitur, siquidem contritio est mere interna et opera 
poenitentialia, iam post absolutionem translata, etiam secrete peragun- 
tur. ldeo sola confessio manet externa. In hoc quidem latet pericu- 
lum, — sicut etiam patet ex evolutione praxeos frequentis communio- 
nis et confessionis — quia confessio aliquando nimis materialiter 
concipitur tamquam enumeratio quam integerrima peccatorum, et 
nimis separatur a contritione et satisfactione expiatoria. Quapropter 
semper insistendum est in praevalentia contritionis sincerae. Si haec 
verificatur, ipso facto peccator humiliter et complete dolorosam insti- 
tuet confessionem et simul vere expiabit poenas per opera poeniten- 
tialia. 

Inde memoranda sunt semper ea quae Concilium TFridentinum 
enuntiat de hac remissione peccatorum secunda « ad quam tamen novita- 
tem et integritatem per sacramentum poenitentiae, sine magnis nos- 
tris fletibus laboribusque, divina id exigente justitia, pervenire nequa- 
quam possumus, ut merito poenitentia « laboriosus quidem baptismus » 
a sanctis Patribus dictus fuerit» (1). Secumfert hoc sacramentum 
poenitentiam antecedentem (contritionem), concomitantem (confessio- 
nem contritam) et consequentem (opera satisfactoria). 


Munus ministri. 


Cum vero hoc sacramentum ex una parte destinetur ad miseri- 
cordiam Dei exercendam in remissione peccatorum, et ex alia parte 
iustitia Dei exigat ut remissio fiat per modum iudicii in quo iuste 
de poenitentia suscipientis iudicatur et sententia pronuntiatur, iam 
patet ministro huius sacramenti munus omnino speciale incumbere : 
misericordia Dei exerceri debet per iustitiam. 

Siquidem susceptio huius sacramenti fit per modum iudicii tribu- 


(1) Denz., 895. 


— 58 — 


nalis, certe minister erit rudex. Absolutio sacerdotis, secundum Tri- 
dentinum : « non est solum nudum ministerium vel annuntiandi 
evangelium vel declarandi remissa esse peccata sed est ad instar actus 
iudicialis, quo ab ipso velut a iudice sententia pronuntiatur» (1). 
ludex est ergo quia sententiam absolutionis vel denegationis debet 
proferre. Simul tamen erit iudex «sui generis» quia sententiam eftor- 
mare debet per cognitionem et iudicium de internis dispositionibus et 
de convenientia externae confessionis cum requisita dispositione mo- 
rali. Haec idea iudicis iudicantis de interna moralitate subjectorum 
pon oecurrit in foro civili, Sed alia est ratio curest iudex sui gene- 
ris; oportet enim servare iustitiam et simul applicare merita mortis 
salvificae Christi, qui hoc sacramentum. voluit tamquam protractio- 
nem operis sui. Ideo in ipso caractere iudiciali confessoris adsit 
oportet qualitas paternitatis spiritualis. Sententia proferenda numquam 
potest adversari misericordiae divinae. Quapropter confessarius non 
tantum iudicet de praesenti dispositione poenitentis, sed etiam posi- 
tive adducat peccatorem ad finem proprium huius sacramenti, ad re- 
missionem et destructionem completam peccatorum. Hoc praestabit ad- 
juvando peccatorerm ad veram poenitentiam internam et externam in 
confessione integra et dolorosa, eumque ducendo ad prosequendam 
suam contritionem in operibus poenitentialibus, ut et reliquiae 
peccatorum eruantur. Et etiam iusta denegatio absolutionis, si 
quandoque necessaria erit, nonnisi post conatus misericordiae, ade- 
oque ex misericordia proferenda est et quidem ad salutem peccatoris 
ipsius. 


Concludendum videtur hoc sacramentum non tantum pro susci- 
piente sed etiam pro ministro esse baptismum laboriosum. Magis 
etiam quam in baptismo, sacerdos conatus personales impendet. Certe 
ejus absolutio valet tantum in quantum vices gerit Christi. Nihilomi- 
nus haec sententia iudicialis supponit efformationem iudicii et quidem 
super dispositiones internas psychologicas; imo requirit aliquando di- 
rectionem adaptatam et arduam ut peccatores bene disponantur. Haec 
quandoque valde difficillima sunt. Attentio ad haec omnem formalis- 
mum a confessore arcebit, ita ut etiam conatus personales et psycho- 
logicae confessoris possint fieri, sub influxu gratiae, instrumenta uti- 


lia ad applicationem misericordiae divinae. 
M. FRAEYMAN, 


(1) Denz, 902. 
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Theologia moralis, sensu lato sumpta, comprehendit tum theolo- 
giam moralem stricte dictam, quae agit de actibus christianorum 
necessariis ad salutem, tum theologiam asceticam et mysticam cujus 
est proponere perfectionem christianam, tum tbeologiam pastoralem, 


‚quae docet officia pastorum. 


Cum scientifica sacrae morum disciplinae expositio a principis 
nimis discedere non possit et ad cognitionem magis quam ad praxim 
dirigatur, opportunum videtur ut in forma stricta excolatur ac distin- 
guatur a theologia ascetica et pastorali, quin tamen ab eis sejungatur. 

Ultimae disciplinae, theologiae scilicet, pastoralis notionem, com- 
prehensionem ac fontes breviter hic exponere intendimus. 


Notio. 

Theologia pastoralis est doctrina de cura animarum. Doeet pasto- 
res quomodo curam animarum exercere debeant secundum exemplum 
Christi Domini, qui est princeps pastorum, per exercitium nempe 
triplicis muneris doctoris, sacerdotis et regis (pastoris) (1). 


Explicatur notio. 

Munus pastoris complectitur tria, scilieet : docere, sanctificare et 
regere, de quibus in specie est dicendum. 

a) Pastor animarum nee debet nec potest docere theologiam 
stricte dictam, quae, utpote scientifica doctrinae revelatae expositio, a 
fijelibus intelliigi nequit. Veritatum dogmaticarum ac moralium elabo- 
randa est synthesis, quae doctrinam christianam lingua, stylo et notio- 
nibus hodiernis expressam ac hominí actualí accommodatam, exponit (2). 


(1) NorpiN-Scuuerr, Summa Theologiae Moralis, Vol. 1, Barcelona, 1944, p. 5. 
E. Srorz, in Lexikon für Theologie und Kirche, Vol. VIL, Friburgi, 1985, 
p. 1023. « Die Pastoraltheologie legt die Grundsätze und Regeln dar, nach denen 
das Lehr-Priester-und Hirtenambt verwaltet wird, um Gott die schuldige Verehrung 
darzubringen und den Menschen das übernaturliche Heil zu vermitteln, Sie hatt somit 
die Seelsorger in die Kenntnis und technischen Ausübung der pastoralen Tätigkeiten 
einzufubhren ». 
Tu. MarnysseK, Vademecum van den Zielzorger, Vol. 1, Antverpiae, 1938, 
p. 9. «De pastoraaltheologie heeft de evenzoo gewichtige als verheven taak, bij te 
dragen tot het juist uitoefenen van het herdersambt, respectievelijk de richtlijnen op 
te geven voor een heilzame zielzorg. Zij toont aan, welke plichten de zielzorgers als 
zoodanig hebben te vervullen en hoe zij ze moeten nakomen, om alle menschen aan 
te zetten Gods wil te volbrengen en ze daardoor in staat te stellen hun eeuwig ge- 
luk te bereiken ». 
(2) L. De Coninck, S.J., Problèmes de !’ Adaptation en Apostolat,Tornaci, 1949, p.11-66, 


Haec autem adaptatio sacerdotibus junioribus, scientia theologica 
nimis conceptuali ac abstracta imbutis, atque dispositionis religiosae 
populi ignaris, valde ardua est, ita ut saepe saepius vitare nequeant 
quominus praedicent doctrinam christianam modo inefficaci ac infruc- 
tuoso. Quare theologia pastoralis methodum indicare satagit secundum 
quam veritates religiosae fidelibus proponi possint ac debeant, ut in 


praedicatione et catechetica instructione nutriant populum christianum 


doctrina simplici, obvia, concreta, positiva et persuasiva. Theologia 
pastoralis inculcabit momentum docendi populum prae omnibus 
elementa christianismi essentialia quibus tota vita religiosa inspiratur 
ac elevatur (1). 

b) Sacerdos, ut pastor animarum, eget sanctitate personali atque 
zelo animarum. Theologia moralis et ascetica media ordinaria ad 
utrumgue necessacia proponunt. Cum vero ministerium pastorale 
supponat et requirat perfectionem specificam ad sanctificationem populi 
Dei requisitam, hisce ultimis temporibus auctores nonnulli conantur 
proponere caritatem pastoralem ut formam specialem perfectionis cleri 
dioecesani (2). Auctoritates ecclesiasticae conamen illud benigne exci- 
piunt (3) et schematice describunt perfectionem pastoralem verbis 
S. Pauli: «caritas Christi urget nos! Omnia omnibus! Impendam et 
superimpendar ipse pro animabus vestris (4) ». 

Theologia pastoralis docet quomodo media perfectionis sacerdotalis 
ordinaria activitatibus apostolicis inserantur. Non raro enim accidit 


(1) Mer A. M. Crarve, Problèmes Actuels de Pastorale, Gemblaci, 1948, p. 40. 
«Quelle que soit l'évolution de la Pastorale, il est incontestable que importance 
primordiale de la prédication reste intacte. ll faut prêcher sans doute les vérités éter- 
nelles, mais il faut les traiter sous langle des préoccupations actuelles, d’ailleurs si 
réellement fondées, Prêcher le Christ, une religion vivante ; un engagement person- 
nel au Christ, une foi et une ferveur. La grâce, l'Evangile et les problèmes de la 
vie. Le dogme plus encore que la morale, prédication positive plutôt que négative ». 

(2) E. Masure, De l'éminente dignité du sacerdoce diocésain, Parisiis, 1938; 
Mer Guerry, Le Clergé diocésain en face de sa mission actuelle d'évangélisation, 
1944; G. Tris, Nature et Spiritwalité du Clergé Diocésain, Brugis, 1946; P. Fécnrerore, 
Le Clergé diocésain aux avant-postes, Tornaci, 1948. 

(3) Ita Carp. van Roey in « Préface» libri R. D. Fécherolle : « Nous saluons avec 
joie et reconnaissance votre pénétrante étude sur le ministêre diocésain. Vous avez 
raison de mettre en lumière l'excellence et la haute valeur de la fonction pastorale 
exercée sous la dépendance de l'évêqgue et en union avec lui», 

(4) Mer Crarve, op. cit, p. 19. « Paternité et rédemption sont les notes spéci- 
fiques du prêtre de Jésus Christ. Le prêtre doit avoir un cceur de père, de pasteur. 
Etre père, c'est donner la vie, et au prix de la sienne. Concrêtement, c'est réaliser 
son engagement de pasteur, de curé jusqu'à l'engagement total et aimé pour gagner 
au Christ ses enfants. L'allégorie du bon pasteur le hante»! 


iid 
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activitates sic dictas apostolicas causare diminutionem ardoris sacerdo- 
talis et pastoralis. Prima victima generatim est meditatio quam sequitur 
negligentia aliorum exercitiorum pietatis ita ut paulatim exstinguatur 
perfectio personalis, fons omnis apostolatus sacerdotalis (1). Theologiae 
pastoralis est docere sacerdotes pietatem apostolicam esse ac remanere 
principium et conditionem sine qua non omnis apostolatus. Quae 
pietas exigit exercitia ordinaria regulariter fieri ex caritate apostolica, 
_quin ex activitate apostolica nocumentum experiantur. 

Sacerdotes praesertim oblatione sacrificii Missae et administratione 
Sacramentorum populum sanctificant. Assistentia devota Missae et 
pia receptio Sacramentorum multum fovetur participatione activa 
fidelium, uti a litteris encyclieis « Mediator Dei » proponitur. Theolo- 
giae pastoralis munus est sacerdotibus indicare quomodo fideles ad 
meliorem sacramentorum aestimationem, eorumdemque ferventiorem 
usum, ac praesertim S. Missae participationem activam adduci 
queant. 

ce) Obligationes et jura pastorum in Jure Canonico delineantur. 
Ad exemplum Christi Domini sacerdotes cognoscant oves suas oportet : 
quare visitatio paroecialis, cura infirmorum et confectio librorum 
paroecialium a Jure praescribitur. Theologia pastoralis modum visita- 
tionum, organisationem operum paroecialium exponere debet. Dispositio 
quoque mentis coaetaneorum nostrorum, totaliter a nostra diversa, 
ab ea examini et analysi subjicienda est (2). 

Actio catholica seu apostolatus laicorum sub dependentia hier- 
archiae ecclesiasticae a Summis Pontificibus et Episcopis impositus, 
opus pastorale sacerdotum, praesertim juniorum, notabiliter mutavit (3). 
Talis apostolatus quidem pulcherrimus, non tamen sine periculis est. 
In theologiae pastoralis expositione sacerdotes iterum atque iterum 


(1) Mar Cuarur, op. cit‚‚, p. 19. « Le problème pastoral aboutit toujours à cette 
solution foncière : nous devons être prêtres avant tout, totalement prêtres, logiques 
jusqu'à la sainteté ». 

(2) Mer Cuarve, op. cit, p. 17. « Revenons à une difficulté signalée précédem- 
ment. C'est celle de la culture humaniste des prêtres. Il ne faut pas regretter cette 
éducation systématique qui a fait ses preuves, mais on ne peut pas non plus fermer 
les yeux sur le fossé qu’elle peut creuser entre nous et la masse des contemporains 
non formés à la même école. D'autant plus que beaucoup de ceux-ci ont aussi main- 
tenant une formation que nous n’avons pas, ou qve nous n'avons que fort peu, la 
formation de la technique moderne. L'adaptation des premières années d'apostolat 
est, de ce fait, rendue de plus en plus ardue». 

(3) Mer Cgarur, op. cit, p. 27. « Nous avons insisté, dans notre mandement 
de 1947, sur cette nécessité d'ouvrir la paroisse aux appels de lapostolat, aux appels 
notamment de Action Catholique interparoissiale et interdiocésaine », 
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admonendi sunt de momento simul ac de periculo actionis catholicae, 
de prudentia necessaria, et de zelo apostolico laicis communicando. 

Favente scientiae progressu, varia inventa sunt media propagandi 
ideas, quae catholicis vel magno periculo, vel magnae utilitati esse 
possunt. Diaria scilicet et periodica, spectacula cinematographica, 
necnon emissiones radiophonicae in omnes societatis ordines multiplicem 
vividumque exercent influxum. Sacerdotes apostolatum vero sensu 
peragunt, quando scientiam suam et artem adhibent ut in scrip- 
tis doctrinam christianam provehant. Curent itaque sacerdotes ut, non 
tantum sub respectu catholico, sed etiam quoad aspectum technicum 
atque formam litterariam, folia paroecialia vel publicationes aut diaria 
catholica excellant. Per novam vividamque applicationem veterum 
principiorum, -theologia pastoralis exponere intendit quomodo ad pro- 
gressum Regni Christi media hodierna adhiberi queant (1). 


Fontes. 

Fons primarius theologiae pastoralis in evangeliis et epistolis 
apostolorum, praesertim autem epistolis pastoralibus S. Pauli, inve- 
nitur. 

Ulterius theologia pastoralis placita sua depromit ex tota traditione 
ecclesiastica, ex scriptis SS. Patrum ac magnorum theologorum inter 
quos innumeros S. Gregorius Magnus, S. Carolus Borromaeus, 
S. Alphonsus silentio praeteriri nen possunt. Cum theologia pastoralis 
sit doctrina de cura practica animarum, patet eam niti non tantum 
theologia dogmatica, morali ac ascetica, sed prae ceteris Jure Canonico, 
quibus addenda sunt acta Summorum Pontificum, Statuta Dioecesana, 
Liturgia, praxis pastoralis sanctorum sacerdotum. 

Ad horum vero rectam applicationem, quam latissima scientia 
profana, experientia ac sana ratio postulantur. 

Temporibus hodiernis turbatissimis theologia pastoralis opus 
difficile sed utile praestat. [mmutabilem credendi regulam verasque 
agendi normas, prout adaptatas temporum conditionibus hodiernisque 
hominum necessitatibus, docere et in praxim deducere conatur. 


P. LOONTJENS 


(1) Acta et Decreta Concilii Provincialis Guinti, Mechliniae, 1938, p. 48-49 ; 
Christianisme et Propagande. Louvain, 1948. 
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BEN WIJZIGING IN DE KERKELIJKE WETGEVING 
aangaande de canonieke huwelijksvorm 


Onlangs verscheen in de Acta Apostolicae Sedis (1) een Motu 
proprio van 1 Augustus, waarvan de inhoud niet aan de aandacht van 
de priesters, vooral de pastoors, mag ontgaan. Z. H. de Paus bepaalt 
hierin dat can. 1099, par. 2, laatste deel van het kerkelijk wetboek, 
luidende «eveneens (zijn niet tot de kerkelijke rechtsvorm inzake het 
huwelijk gehouden) zij die uit niet-katholieke ouders geboren zijn, 
ofschoon zij in de katholieke Kerk gedoopt zijn, en die van kindsbeen af 
in ketterij of schisma of heidendom of zonder enige godsdienst opge- 
groeid zijn, wanneer zij met een niet-katholiek huwen», baar rechts- 
kracht verliest met ingang van Januari 1949 en derhalve uit het wet- 
boek geschrapt moet worden. 


# ke kad 

Om de draagwijdte van deze verordening beter in te zien is het 
nuttig de geschiedenis der Kerkelijke Wetgeving in zake huwelijks- 
vorm (2) in ’t kort te overlopen. In dit overzicht dient opeenvolgend 
een woord gezegd over: 1. het natuurrechtelijk huwelijk ; 2. het recht 
van vóór het Concilie van Trente; 3. het recht van het Concilie van 
Trente; 4. het recht van het decreet Ne temere (1908); 5. bet recht 
van de Codex Juris Canonici (1918). 6. het recht sinds het Motu 
proprio «Decretum Ne Temeren (1949). 


1, Van natuurrecht uit is voor een geldig huwelijk niets anders 
vereist dan de duidelijk gemanifesteerde toestemming van de twee be- 


(1) Zie « Motu proprio « Decretum Ne tenere», in A. A.S., vol. XL, 1948, pp. 
805-306 overgedrukt in Coll. Gand., t. XXXI, 1948, pp. 341-342. 

(2) We beperken onze beschouwingen hier tot de huwelijksvorm en behandelen 
niet de andere factoren die invloed uitoefenen op de geldigheid of ongeldigheid van 
het huwelijk, als b.v, het beletsel verschil van eredienst. 


TGA 


trokken personen. Daaruit volgt dat natuurrechtelijk, volkomen in ’t 
gebeim gesloten huwelijken echtgeldige huwelijken zijn. De gemeenschap 
echter waartoe de huwende personen behoren heeft de noodzakelijkheid 
ingezien omwille van het algemeen welzijn het huwelijk aan verdere 
positieve bepalingen te onderwerpen. Daar Christus het natuurwettelijk 
huwelijkscontract der gedoopten tot sacrament heeft verheven, is de 
Kerk die de natuurrechtelijke kern van het huwelijk steeds ‚heilig 
heeft geeerbiedigd, er geleidelijk toe gekomen de voorwaarden tot een 
geldig huwelijkssacrament steeds nader te omschrijven door positieve 
wetten. Dit is in den loop der tijden verscheidene malen gebeurd, 
zoals wij hier in ’t kort aanduiden. 

2. Vóór het Concilie van Trente werd door geen enkele algemene 
wet een bepaalde huwelijksvorm tot de geldigheid van het sacrament 
geeist. Het wordt omstreden of er misschien particuliere wetten van 
dien aard bestaan hebben. Toch is het heel vroeg in de Kerk het ge- 
‘bruik geweest het huwelijk -met een kerkelijke plechtigheid en met de 
zegen van de priester aan te gaan. De Kerk heeft er steeds aan ge- 
houden dat het huwelijk publiek zou gesloten worden. Daarom ver- 
bood het vierde Lateraans Concilie in 1215 ten strengste de clandes- 
tiene huwelijken. Maar desondanks bleven de geheime huwelijken geldig, 
zodat het bestaan of niet bestaan van deze huwelijken met volledige 
zekerheid niet kon bewezen worden en de poort open bleef tot mis- 
bruiken op dit gebied. 

3. Om aan deze moeilijkheid een einde te stellen heeft het Concilie 
van Trente een vorm van huwelijkssluiting vastgesteld. In het decreet 
Tametsi (1) verklaarde de Kerkvergadering ongeldig ieder christelijk 
huwelijk dat zou gecontracteerd worden buiten de volgende voorwaar- 
den : aanwezigheid van (eigen) pastoor en van minstens twee getuigen. 
Deze bepaling die in beginsel voor alle gedoopten gold, werd op een 
zeer speciale wijze gepromulgeerd, omdat de Kerk zich bewust was dat 
vele protestanten niets met haar wilden te maken hebben, en wilde 
voorkomen dat al deze een ongeldig huwelijk zouden sluiten. Op bevel 
van de bisschoppen zou de wet in iedere parochie afzonderlijk afge- 
kondigd worden. 

Op die manier kwam men tot juridische toestanden die sterk 
verschilden van streek tot streek. Men had streken waar alle gedoopten, 
katholieken en niet-katholieken aan de wet onderworpen waren: [talië, 
Frankrijk ; andere, die grotendeels protestants of heidens waren, waar 


(1) Cfr Denz, Nr 990 en vv, 


rnc en ende 
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de gedoopten, zelfs katholieken niet door de huwelijksvorm gehouden 
werden: Engeland, Denemarken ; tenslotte nog andere waar, van af 
het begin of sinds 1741 alleen de katholiek-gedoopten aan het decreet 
onderworpen waren : de Nederlanden, Russisch Polen. Bovendien werd 
gewoonlijk het beginsel der mededeelbaarheid der exemptie van de ene 
partij aan de andere aanvaard (1). 

In de gegeven omstandigheid was de toepassing van de Tridentijnse 
“wet zeer moeilijk en verward. Het was dan ook niet te verwonderen 
dat er verlangend werd uitgezien naar een klaardere regeling. Op 
aanvraag van den Bisschop van Ieper publiceerde op 4 November 1741 
de H. Congregatie van het Concilie, in opdracht van Benedictus XIV, 
voor België en Holland de verklaring Matrimonia. 

Op grond van deze beslissing werd het huwelijk van ketters onder 
elkaar aanzien als geldig, hoewel gecelebreerd zonder de canonieke 
vorm, en bleef het geldig in geval van bekering (Par. 2). Het huwelijk 
tussen katholieken en ketters was geldig wanneer het gecontracteerd 
werd zonder de katholieke vorm. Geen der partijen kon in ’t vervolg 
ongeldigheidsverklaring opvorderen uit hoofde van niet inachtneming 
van de huwelijksvorm (Par. 3). 

Deze particuliere wetgeving voor onze streken, is in den loop van 
de XIXe eeuw geleidelijk tot verschillende landen uitgebreid. Al deze 
territoriale uitzonderingen zullen gesupprimeerd worden door het decreet 
Ne Temere. 

4. Het decreet Ne Temere (3) door Pius X op 5 Augustus 1907 
uitgevaardigd en van kracht sinds 19 April 1908, beoogde orde en klaar- 
heid te brengen in de huwelijkswetgeving. Het bepaalt als beginsel 
dat alle katholiek-gedoopten, ook bekeerden uit ketterij of schisma, 
zelfs indien zij daarna de Kerk verlaten, op straf van ongeldigheid, 
gebonden zijn tot de plechtige huwelijksvorm (XI, par. f.); dat de- 
zelfde door deze wet gebonden zijn, ook wanneer zij huwen met 
dispensatie over het beletsel van gemengde godsdienst of verschil van 
eredienst — uitzondering hierop nochtans mogelijk blijvend voor sommige 
landen bij middel van besluit van den H. Stoel (XI, par. 2) —; dat 
niet katholieken, gedoopte of ongedoopte, als zij onder elkaar het 
huwelijk aangaan, niet verplicht zijn tot de plechtige vorm (XI, Par, 3). 


(G) Cfr A. De Suer, Tract. theol.- can. de sponsabilibus et matrimonio, Aa ed, 
Brugge, 1927, p. 115. 

(2) Cfr Fontes Cod. Jur. Can., vol. V, Nr 8527; Denz., Nr 1452 vv. 

Gp CfrrA SS, vol. XL, 1907, p. 525: 


De promulgatie en de toepassing van het decreet waren universeel, 
met uitzondering nochtans voor het Duits Keizerrijk (1) en Hongarije (2) 
in de gevallen van gemengde huwelijken. De Kerk was zich wel bewust 
dat de niet katholieke gedoopten, om te huwen, zich niet voor den 
pastoor zouden aanbieden. Daarom heeft ze hen algemeen ontslagen 
van de verplichting tot de katholieke huwelijksvorm, wanneer hun 
huwelijk plaats heeft onderling of met ongedoopten. 

5. De Codex Juris Canoniciop Pinksteren 1917 gepromulgeerd en 
sinds 19 Mei 1918 universeel in alle landen van kracht, heeft in de 
grote lijnen de regelirg van Pius X overgenomen, doch ging nog iets 
verder. Volgens canon 1099, par. 2, laatste deel, is de kerkelijke 
rechtsvorm ook niet verplichtend voor kinderen van niet katholieke 
ouders, die wel katholiek gedoopt zijn, maar van kindsbeen af in 
ketterij, scheuring, heidendom of buiten elken godsdienst zijn opge- 
groeid, wanneer zij trouwen met een niet-katholiek (3). 

De toepassing van dit deel van canon 1099, par. 2 zou weldra 
vele moeilijkheden opwerpen, welke aan de Pauselijke Interpretatie- 
Commissie zouden worden voorgelegd. Op 20 Juli 1929 breidde deze de 
regeling van par. 2 uit tot de gevallen van kinderen geboren uit 


huwelijken tussen katholieken en niet-katholieken, gedoopten of onge- 


doopten, aangegaan met dispensatie van gemengde godsdienst of verschil 
van eredienst. Het volstaat dus dat een der ouders niet katholiek is 
en dat hun kind katholiek gedoopt is, doch opgevoed buiten de katho- 
lieke godsdienst (4). Op 17 Februari 1930 verklaardde dezelfde Commissie 
dat de uitdrukking ab acatholicis nati toepasselijk is op kinderen van 
ouders waarvan er een of beide afvallig zijn (5). En volgens de leer 
van de canonisten doet zich dit geval ook voor bij de huwelijken van 
deze mensen onderling (6). 

6. Het Motu proprio « Decretum Ne temeren van Î Augustus 1948, 
dat kracht van wet krijgt vanaf 1 Januari 1949, keert terug in de 
richting van het decreet van Pius X. Het bepaalt dat ieder katholiek- 


(1) Cfr Denz., Nr 1991 vv. 

(2) Cfr Coll. Brug, t. XIV, p. 561 vv. 

(3) Omtrent de oorsprong van deze bepaling Cfr Nour. Rev. théol., t. LXX, 
1948, p. 1082. 

(4) Cfr A. A. S., vol. XXI, 1929, p. 573 en vol. XXIII, 1981, p. 

(5) Cfr A. A.S,, vol. XXII, 1930, p. 195. 

(6) Cfr A. De Suer, Op. Cit, p. 117 ; L'Ami du Clergé, 1924, p. 172 en 178. Card. 
Gasparri stelt zelfs de vraag of het niet wenselijk zou zijn de exemptie van de 
huwelijksvorm toe te staan aan kinderen die uit twee katholieke ouders geboren 
zijn, doch van kindsbeen af. Cír De Matrimonio, 11, 2a ed, p: 147, not. 1. 
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gedoopte welke ook de godsdienst van zijn ouders en zijn religieuze 
opvoeding weze, onderworpen is aan de algemene wet van de nood- 
zakelijkheid van de huwelijksvorm voor de geldigheid van het huwelijk. 

De Paus herinnert eraan dat het laatste deel der tweede paragraaf 
van canon 1099 destijds in de wet is opgenomen geweest om zoveel 
mogelijk ongeldige huwelijken te beletten. Doch niettegenstaande het 
goed dat men van die exemptie verwacht heeft, is uit een ondervinding 
van dertig jaar gebleken dat deze het heil der zielen niet gediend 
heeft, en de oplossing van vele gevallen heeft vermoeilijkt. 

Welke deze moeilijkheden zijn, wordt verder niet vermeld, doch 
men kan er enkele gissen. Het is immers niet altijd mogelijk feiten- 
twijfels op dit gebied in 't klare te trekken. Waar ligt de grens om 
te bepalen dat iemand in het heidendom of buiten elken godsdienst 
is opgevoed? Verder komt men omwille van de wet voor een onop- 
losbare toestand te staan in gevallen waarin een der gedoopten waarover 
par. 2, laatste deel, handelt, zich bekeert na een geldig huwelijk 
zonder rechtsvorm, en dientegevolge een ondragelijk religieus leven 
moet leiden, of door civiele echtscheiding alleen komt te staan. 

Misschien heeft nog volgende reden tot het uitvaardigen van het 
Motu proprio gestimuleerd. Op verscheidene plaatsen van de katholieke 
wereld bestaan grote groepen mensen die uit afvalligen of uit een 
huwelijk tussen een gedoopte en een ongedoopte geboren zijn, echter 
nog in de Kerk gedoopt zijn en verder niettegenstaande een ongodsdienstige 
opvoeding, toch nog het kerkelijk huwelijk op prijs stellen. Misschien 
hoopt de Kerk dat in sommige gevallen dit contact met de geestelijk- 
heid tct een terugkeer naar het geloof zal kunnen benut worden. 

Wat er ook van zij, in 't vervolg is de exemptie voorzien door 
canon 1099, par. 2, laatste deel, geabrogeerd en met de volheid van 
zijn apostolische macht heeft de H. Vader afgekondigd dat alle katho- 
liek-gedoopten verplicht zijn de kerkelijke rechtsvorm van het huwelijk 
te onderhouden. Dat heeft voor gevolg dat na 1 Januari 1949 alle 
huwelijken van personen die vallen onder vermeld deel van de canon, 
ongeldig zijn wanneer zij niet gesloten worden voor de pastoor en 
twee getuigen, terwijl zij tot vóór die datum geldig waren (1). 
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(1) Om het belang van de zaak in verband met de inhoud van het Motu 
proprio trekt de Paus de aandacht van de missionarissen en priesters op de ver- 
plichting de voorschriften van de can. 750-751 nopens het dopen der kinderen van 
ongelovigen, ketters, schismatieken en afgevallen katholieken te onderhouden, 


Teen 


Om uit het voorgaande de practische besluiten te trekken die voor 
de zielzorg belang hebben, menen wij niet beter te kunnen doen dan 
volgende tekst van Pater van Bilsen over te nemen. 


« Wanneer wij nu eens recapitulerend nagaan hoe het over een 
periode die de huwelijken van de thans levende generatie omvat — 
ongeveer vijftig jaar — met de niet voor de Kerk gesloten huwelijken 
van die bepaalde groep katholieken gesteld is, komen wij tot het 
volgende. 


Voorop dient gesteld te worden, dat de aldus gesloten huwelijken 
van die personen met katholieken die wel tot de vorm gehouden zijn — 
dus niet vallen onder canon 1099, par. 2, — altijd ongeldig zijn. 
Blijven dus over de huwelijken van die mensen onderling of met 
niet-katholieken. Dan is de situatie als volgt: 


Vóór 19 April 1908. Voor personen uit een plaats waar de wet 
van Trente niet afgekondigd is, zijn deze huwelijken, evenals die van 
alle katholieken, geldig. Voor personen uit cen plaats, waar de wet 
van Trente wel afgekondigd is en waar niet gedispensserd is door de 
verklaring van Benedictus XIV of de verdere uitstrekking daarvan, 
zijn deze huwelijken ongeldig, indien aangegaan met iemand die zelf 
ook door de afkondiging tot de wet gehouden was. Voor personen uit 
een plaats waar de wet wel afgekondigd is, maar waar gedispenseerd 
is voor niet-katholieken en gemengde huwelijken, zijn de huwelijken 
van de hier bedoelde personen onderling ongeldig, omdat zij tot 19 
Mei 1918 nog volledig als katholieken golden en niet een zekere uit- 
zonderingspositie innamen. Deze huwelijken zijn daarentegen geldig 
indien gesloten met gedoopte niet-katholieken. 


Van rg April rgo8 tot rg Mei rgr8. De tijd das tussen Ne temere 
en de Codex. Het onderscheid tussen plaatsen waar Trente wel en 
waar Trente niet afgekondigd is, valt weg en de oude dispensatie voor 
niet-katholieke gedoopten wordt wet. Daarentegen moeten de gemengde 
huwelijken nu wel in de vereiste vorm gesloten worden. De huwelijken 
dus waarover hier sprake is, zowel met niet-katholieken als onderling, 
zijn ongeldig. Deze mensen nemen nog steeds geen uitzonderings- 
positie in. 

Van 19 Mei ror8 tot r Januari 1949. In het Kerkelijk Wetboek 
is de nu reeds meerdere malen geciteerde bepaling van canon 1099, 
par. 2, laatste deel, opgenomen, waardoor de personen in kwestie in 
zake vorm van het huwelijk een uitzonderingspositie innemen, zodat 
deze huwelijken zowel onderling als met niet-katholieken geldig zijn. 


LOOP 


Vanaf 1 Januari 1949. De bovenbedoelde bepaling van het kerke- 
lijk Wetboek is teruggetrokken zodat in het vervolg dergelijke huwe- 
lijken ongeldig zijn» (1). L. VAN PETEGHEM 


NIEUWE HEBREEUWSE HANDSCHRIFTEN 


In het najaar 1947 ontdekte een Bedoeïen in een grot van de 
woestijn van Juda, bij de Noordkust van de Dode Zee, een aantal 
aarden kruiken, waarin hij oude rollen vel of perkament vond, in 
linnen gewikkeld en daarna bestreken met een mengsel van was en 
asphalt. De vinder had gauw gemerkt dat hij mysterieuze teksten in 
de hard bad, en zocht zijn waar aan de man te brengen. 

Een eerste partij (vier rollen) werd verkocht aan de Metropoliet 
van het Syrisch Orthodox St. Marcus-klooster te Jerusalem, die haar 
voor onderzoek aan de American School of Oriental Research (Jeru- 
salem) overmaakte. Prof. Dr W.F. Albright (Baltimore) meende, op 
grond van dit voorlopig onderzoek, de volgende gegevens te kunnen 
mededelen. 

1. Het eerste document, en het voornaamste, tevat de volledige 
Hebreeuwse tekst van Isaias. De rol is omtrent 7,15 m. lang, bestaat 
uit achttien aan elkaar genaaide perkamentstukken, en is beschreven 
in kwadraatschrift,' dat ouder schijnt dan dat van de papyrus Nash 
(le e. v. Chr), en eerder het schrifttype van de papyri en ostraca 
van Edfu (3e e. v. Chr.) zou benaderen. Dit Ísaias-handschrift zou 
dus van vóór 100 v. Chr. dateren, en omtrent duizend jaar ouder 
zijn dan de totnogtoe bekende Isaias-handschriften. Nochtans stemt 
de gevonden tekst buitengewoon goed overeen met de massoretische 
tekst Behalve enkele afwijkingen van accidentele aard, zullen som- 
mige verschilpunten licht kunnen werpen op de evolutie van de 
Hebreeuwse taal en van de orthographie; zo bv. is in de gevonden 
tekst meer scriptio plena te signaleren dan in de massoretische tekst. 
Over het algemeen echter bevestigt de gevonden tekst de betrouw- 
baarheid van de massoretische versie, 


(1) Zie Kath. cult. tijdschr. Streven, N… R., t. 2, 1949, p. 410, 
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2. Het tweede document, dat 1,51 m. meet, is een soort com- 
mentaar (midrasj?) op het boek Habacuc. De bijbelse tekst wordt 
vers voor vers geciteerd, en is telkens gevolgd door een korte com- 
mentaar, die de tekst waarschijnlijk wil toepassen op eigentijdse ge- 
beurtenissen en toestanden. Ook de commentaar is in het Hebreeuws 
gesteld; het geschrift is zeer mooi, en Prof. Albright dateert dit 
handschrift van 50 v. Chr. De godsnaam Yahweh is systematisch 
vervangen door El. 

3. Het derde document wordt « The Sectarian Document » ge- 
noemd ; het is gesteld in het Hebreeuws, en schijnt een codex van 
riten en voorschriften te zijn ten gebruike van een nog niet-geïdenti- 
ficeerde secte (de Esseners?). 

4. Het vierde document is zozeer met het asphalt samengekoekt, 
dat het eerst een technische bewerking moet ondergaan, om zonder 
schade afgerold te kunnen worden. 

Maar de Bedoeïen had niet alles ineens Senden hij was wel 
zo slim eerst een proefballonnetje op te laten, om te zien in hoeverre 
dat zaakje interessant kon zijn. Intussen is ook de Hebreeuwse Uni- 
versiteit te Jerusalem koper geworden van vier rollen en drie bladen 
van een rol. Onder deze bevindt zich een document over de strijd 
tussen de kinderen van het licht (Levi, Juda, Benjamin) tegen de 
kinderen van de duisternis (Edom, Moab, Ammon), en een collectie 
dankliederen die sterk op de canonische psalmenverzameling gelijkt ; 
de overige konden, wegens de slechte staat van bewaring, nog niet 
onderzocht worden. Prof, Sukenik, van voornoemde Universiteit, ver- 
moedt dat al deze documenten genizah-rollen zijn, d.w.z. rollen die 
niet meer voor het gebruik in de synagoge geschikt waren, en in een 
bergplaats (geznizah) werden opgeborgen; alle dateren van vóór 70 v. Chr. 

Dit is zowat alles wat men langs de tijdschriften kan vernemen. 
Intussen zal het wijs zijn te wachten op een volledig onderzoek. 
Eerst als bewezen is, dat die stukken werkelijk zo oud zijn, en nadat 
ze in ieders handen zullen zijn, zal men de conclusies kunnen trek- 
ken. In elk geval schijnt de sereniteit van de exegetische wereld niet 
grondig gestoord te zullen worden. Nu, men weet toch nooit wat 
diese aen er op vinden. H. VAN DEN BUSSCHE 


P. S, Deze mededeling was reeds in druk, toen P. Lampert meer uitgebreide gege- 
vens verstrekte in de Nowrelle Revue Thiédlogigue, 1949, biz. 286-306. Geen 
enkele twijtel is echter opgeklaard, “integendeel. 


Acta ef Documenta 


A. Ex Actis Pii XII 


L. Epistula ad Excmos PP. DD. Archiepiscopos et Episcopos Hun- 
gariae (1) 


VÉENÉRABLES FRÈRES, 
SALUT ET BÉNÉDICTION APOSTOLIQUE. 


A la nouvelle que Notre cher Fils cardinal Joseph Mindszenty, ar- 
chevêque d’Esztergom, ou Strigonie, a été témérairement et impudem- 
ment éloigné de son siège et conduit en prison, Nous avons été frappé 
d'une profonde douleur, car Nous voyons, dans ce prélat si méritant, le 
respect sacré dû à la religion et la dignité humaine elle-même grave- 
ment offensés. 

La conscience de laccomplissement de Notre devoir demande par 
conséquent que Nous dépiorions publiquement en Nous en plaignant ce 
crime contre les droits. de l'Eglise, crime qui remplit d’indignation et 
d'une tristesse souveraine, non pas seulement vos âmes, mais aussi 
tous les catholiques, de Hongrie et du monde entier. Notre devoir 
demande également que Nous exprimions sotenneilement Notre plainte 
pour Vinjure faite à toute Eglise. 

Nous connaissons les mérites de cet excellent pasteur; Nous con- 
naissons la tènacité et la puretê de sa foi; Nous connaissons la 
force apostoliqgue qu’il a montrée dans la défense de lintégrité de 
la doctrine chrétienne et dans la revendication des droits sacrés de la 
religion. Si, l'Ââme intrépide et forte, il se sentit obligé d’élever des pro-- 
testations, en voyant que la liberté de Eglise était de plus en plus 
limitée et entravée de bien des marnières, et surtout en voyant empê- 
chés, au grand préjudice des fidèles, le magistère et le ministère ecclésias- 
tiques — lesquels doivent s’'exercer non) seulemenl dans les églises, mais 
encore en plein air dans les manifestations de foi, dans les écoles 
élémentaires et supérieures, par la presse, par les pieux pèlerinages aux 
sanctuaires et par les associations catholiques, — cela n’est certainement 
pas, pour lui, un motif d’accusation ou de déshonneur, mais plutôt de 
louange, attendu qu'il accomplit ainsi sa fonction de pasteur vigilant. 

Nous désirons donc, Vénérables Frères, partager vivement et pater- 
nellement votre peine et votre affliction; Nous désirons aussi vous 


(1) Ar ALS, XLI 1948, po29 ; cfr Doc. cah, t XLVI, 1949, col. 267 


adresser au nom du Seigneur Notre exhortation afin que, ainsi que vous 
avez toujours fait, vous vouliez bien, tout particulièrement en cette 
grave occurrence, continuer à accomplir votre ministère pastoral avec 
une constante sollicitude, unis d’esprit, de coeur et d'action, vous souve- 
nant toujours que pour la liberté de Eglise et pour ses droits sac1o- 
saints il faut supporter non seulement fatigues et douleurs, mais encore, 
si c'est nécessaire, la perte de la vie. a 

Nous sommes certain que vous répondrez à Notre appel paternel par 
une activité spontanée et généreuse, et que la Hongrie catholique tout 
entière, qui Nous est si chère, dont la glorieuse histoire resplendit 
dans les annales de Eglise, saura rester toujours égale à elle-rnême, au 
milieu des difficultés et des dures contingences de l'heure actuelle, et 
donner par ailleurs, aux autres peuples, de splendides; exemples de force 
chrétienne. 

Nous savons bien quelle formidable tempête s'est abattue actuelle- 
ment sur vous et sur le troupeau confié à vos soins; mais Nous con- 
naissons également votre zèle apostolique et Nous sommes certain de votre 
prudence pastorale comme aussi de la constante unité de vos intentions, de 
vos décisions et de votre activité. Nous connaissons et approuvons pareille- 
ment votre fermeté indomptable qui, comptant uniquement sur Dieu et 
s’appuyant sur son aide, peut tout vaincre, peut tout surmonter. Uniís- 
sant donc vos directives et mettant ensemble vos forces, allez de l’'avant, 
Ô Vénérables Frères, armés de la force qui vient du ciel et qu’alimente 
la grâce divine. Ne vous laissez pas détourner par une fallacieuse ap- 
parence de vérité, par laquelle on a coutume de duper les esprits pardes 
illusions ou des flatteries. Vos ancêtres“qui, dans les temps passés, durent 
résister à toutes sortes d'’erreurs et surmonter les plus âpres difficultés, 
vous enseignent clairement que la religion chrétienne peut être calomniée 
et combattue, mais qu’elle ne peut être vaincue! 

Marchez confìiants sur leurs traces; que tout ce que demande l'inté- 
grité de la foi, que tout ce qu’exigent dans la croyance et dans l’action 
les préceptes chrétiens, soit l'objet de votre attentive préoccupation, sans 
compter avec la fatigue ni vous laisser Ébranler par aucune crainte. Que 
‘ce vous soit une consolation — il n'en est pas assurément de plus grande 
— de penser que vous combattez pour le règne pacifique du Christ sau- 
veur, règne qui n'est pas de ce monde (1), parce qu’il a pour tâche de 
réformer parla vérité, la justice, la charité, les moeurs, et de guider tous 
les homtnes, à travers cet exil terrestre, vers la céleste patrie et léternelle 
félicité. 

D'une facon particulière, Nous désirons, Vénérables Frères, qu’adres- 
sant vos prières, même pour ceux qui vous persécutent, au divin Rédemp- 
teur et à sa Très Sainte Mère, Patronne de la Hongrie, vous demandiez 
en même temps avec insistance que la lumière céleste éclaire les esprits 
obscurcis par l’erreur, que la concorde chrétienne unisseet mette d'accord 
les âmes séparées par la haine et les rivalités, et qu'enfin luisent, avec 


(1) Jean, LV, 36. 
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l'aide de la divine grâce, des temps meilleurs et plus tranquilles pour 
votre chère patrie. 

Qu'elle réalise Nos voeux et Nos souhaits la Bénédiction apostolique 
que Nous vous donnons avec une très grande affection, à vous, Vénéra- 
bles Frères, aux troupeaux confiés à vos soins, et tout particulièrement 
à «ceux qui souffrent persécution pour la justice.» (1) 

Donné à Rome, près Saint-Pierre, le 2 janvier 1949, fête du Très Saint 
Nom de Jésus, la dixième année de Notre Pontificat. 


Pie xil, Pape. 


IL. Aflocutio ad Excmum Virum Alexandrum Paternotte de la 
Vaillée, Belgii Oratorem extra ordinem liberis cum mandatis, Sum- 
mo Pontifici litteras publicas porrigentem (2) 


Monsieur l’Ambassadeur, 


En nous présentant les Lettres par lesquelles Son Altesse Royale le 
Prince Régent de Belgique, au nom de Sa Majesté le Roi des Belges, 
vous accrêdite auprès de Nous en qualité d’' Ambassadeur Extraordinaire 
et Plénipotentiaire, Votre Excellence Nous offre une occasion, bien vo- 
lontiers accueillie, d’exprimer une fois de plus Nos sentiments de pater- 
nelle afiection et de particulière estime à égard de votre noble Patrie. 

Avec une légitime fierté, vous venez de rappeler la constante fidélité 
de son attachement filial à Eglise et à son Chef visible, la fermeté iné- 
branlable de sa foi catholique. Les rayons de cette foi ajoutent la splen- 
deur de leur lumière surnaturelle à l’éclat de tant de titres illustres, 
auxquels elle doit sa grandeur humaine. Car ce n'est pas à l’étendue 
géographique de son territoire que se mesure la grandeur d'une nation: 
elle se mesure à labondance, à la variété, à la valeur des dons qu'elle 
a recus de la Providence divine, jointes à l'usage qu’elle a su faire de 
ces dons. Et, s’il en est ainsi, qui pourrait mettre en question la gran- 
deur de la Belgique ? 

Elle s'est manifestée et continue de se manifester en tant de circon- 
stances, douloureuses et tragiques aussi bien que prospères, en tous les 
domaines de la nature, de l'industrie, de lart, de la culture intellec- 
tuelle et religieuse. Jans lequel de ces domaines n’a-t-elie pas conquis 
une place de premier plan ? Quelle galerie magnifique elle peut présen- 
ter de gloires nationales, d’hommes justement fameux par l’intelligence, 
par la science, par linfiuence, par le courage heroïque, par la sainteté! 

Mais une des caractéristiques les plus enviables de votre Patrie, Mon- 
sieur l’Ambassadeur, est que, dans la réalisation pratique, dans la mise 
en valeur de ce beau patrimoine si riche et si varié, elle a laissé libre 


(1) Matth, V, 10. 
(2) A.A.S.. XL, 1948, p. 553. 


jeu, elle a favorisé même les puissantes énergies constructives accumu- 
lées dans la vie chrétienne de la famille et dans les traditions catholi- 
ques du peuple belge. Et si, parfois, ces énergies ont dû conquêérir de 
haute lutte la possibilité de s’exercer, toujours la Constitution de l'Etat 
leur a permis de sauvegarder leurs droits. C'est ainsi que tant de grands 
chrétiens ont su marquer leur passage dans votre histoire par la créa- 
tion de nombreuses et précieuses institutions culturelles, charitables et 
sociales de tout premier ordre, dont le bienfait s’etendait et s’étend 
au-delà des frontières métropolitaines de la Belgique, au-delà même 
de sa zone d’influence en Afrique, où elie a su former un vaste empire 
à travers lequel une nouvelle civilisation chrétienne et catholique s'est 
frayé la route. 

A ce propos, Nous ne pouvons omettre d'exprimer une parole d’ad- 
miration et de louange à l'adresse de ces instituts missionnaires, qui 
ont envoyé et qui envoient dans tout l’univers des pionniers de la foi 
et de la civilisation, doctes autant que hardis, actifs autant que saints. 

Au souvenir d’un si précieux concours de VEtat à l'ceuvre de VEglise 
et de "Eglise à l'oeuvre de Etat, bienfaisante collaboration que Nous 
espérons voir se poursuivre encore dans l’avenir, comment n’accueille- 
rions-Nous pas avec le plus bienveillant empressement celui qui vient 
auprès de Nous représenter la Belgique? Aussi tenons-Nous à prier 
Votre Excellence de présenter à Son Altesse Royale le Prince Régent et, 
par lui, à Sa Majesté le Roi Léopold III, expression de Nos voeux de 
bonheur pour leurs Personnes et pour toute la famille royale, l’assu- 
rance de Notre prière pour la prospérité de votre glorieuse Patrie. 
Quant à vous même, avec la promesse de l’appui que vous trouverez 
toujours auprès de Nous dans l'accomplissement de votre haute mis- 
sion, Nous appelons sur vous, Monsieur Ambassadeur, et sur tous les 
vôtres, les plus exquises!:bénédictions du ciel. 


III. Allocutio ad delegatos, gui Romae convenerant, ob Conventum 
internationalem pro Unione Foederali Europea instauranda (1) 


Nous sommes très sensible à votre démarche, Messieurs. Elle Nous 
prouve que vous avez compris et apprécié les efforts que, depuis prés de 
dix ans, Nous multiplions sans relâche en vue de promouvoir un rappro- 
chement, une union sincèrement cordiale entre toutes les nations. 
Soyez-en remerciés. 

C'est précisément ce souci qui Nous inspirait le 2 juin dernier, quand 
Nous parlions en faveur d'une union européenne. Nous l’avons fait en 
Nous gardant bien d'impliquer l'Eglise dans des intérêts purement 
temporels. La même réserve est également de mise sur la question de 
savoir quel degré de vraisemblance ou de probabilité assigner à la réali- 
sation de cet idéal, de combien on en est loin encore ou de combien 
’on s'en est rapproché, 


(1) A.A.S., XL, 1948, p. 507. 
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Que Vétablissement d'une union européenne offre de sérieuses diffi- 
cultés, personne n'en disconvient. De prime abord on pourrait faire va- 
loir le besoin, pour la rendre psychologiguement supportable à tous les 
peuples de l'Europe, d'un certain recul qui éloigne d'eux le souvenir 
des événements de la dernière guerre. Cependant, il n’y a pas de temps 
à perdre. Et si l'on tient à ce que cette union atteigne son but, si l'on 
veut quelle serve utilement la cause de la liberté et de la concorde 
européenne, la cause de la paix économique et politique intercontinentale, 
il est grand temps qu’elle se fasse. Certains se demandent même s’il 
n’est pas déjà trop tard. 

Pourquoi donc réclamer que le souvenir de la guerre se soit d’abord 
estompé dans le recul d'une perspective lointaine, alors que, tout au ré- 
bours, ses effets, encore douloureusement sentis, sont précisément pour 
ces peuples d'Europe un encouragement à déposer une bonne fois leurs 
préoccupations égoïstement nationales, source de tant de jalousies et de 
tant de ‘haines, une incitation à pourvoir à leur légitime défense contre 
toute politique de violence ouverte ou larvée ? é 

Il est un point sur lequel on ne saurait trop insister: l’abus d'une 
supériorité politique d’après-guerre en vue d’éliminer une concurrence 
économique. Rien ne réussirait mieux à envenimer irrémédiablement 
Poeuvre de rapprochement et de mutuelle entente. 

Les grandes nations du continent, à la longue histoire toute chargée 
de souvenirs de gloire et de puissance, peuvent aussi faire échec à la 
constitution d'une union européenne, exposées qu’elles sont, sans y pren- 
dre garde, à se mesurer eifes-mêmes à léchelle de leur propre passé 
plutôt qu’à celle des réalités du présent et des prévisions d’avenir. C'est 
justement pourquoi l'on attend d’elles qu’eiles sachent faire abstraction 
de leur grandeur d’autrefois pour s’aligner sur une unité politique 
et économique supérieure. &lles le feront d’autant meilleur gré qu’on 
ne les astreindra pas, par souci exagéré d’uniformité, à un nivellement 
forcé, alors que le respect des caractères culturels de chacun des peu- 
ples provoquerait, par leur harmonieuse variété, une union plus facile et 
plus stable. 

Quelle qu’en soit la valeur, toutes ces considérations et bien d'autres 
le cèdent en intérêt et en importance à une question, ou plutôt à la 
question fondamentale qui se pose inéluctabiement en matière de recon- 
struction européenne, et de laquelle Nous n’avons pas le droit de détour- 
ner notre attention. 

Personne, croyons-Nous, ne pourra refuser de souscrire à cette affir- 
mation qu’une Europe unie, pour se maintenir en équilibre et pour 
aplanir les différends sur son propre continent — sans parler ici de son 
influence sur la sécurité de la paix universelle —, a besoin de reposer 
sur une base morale inébranlable. Où la trouver cette base ? Laissons 
Phístoire répondre: il fut un temps où l'Europe formait, dans son unité, 
un tout compact et, au milieu de toutes les faiblesses, en dépit de toutes 
les défaillances humaines, c'était pour elle une force; elle accomplissait, 
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par cette union, des grandes choses. Or, âme de cette unité était la re- 
ligion, qui imprégnait à fond toute la société de foi chrétienne. 

Une fois la culture détachée de la religion, l'unité s'est désagrégée. 
A la longue, poursuivant comme une tache d’huile son progrès lent 
mais continu, lirréligion a pénétré de plus en plus la vie publique et 
c'est à elle, avant tout que ce continent est redevable de ses déchire- 
ments, de son malaise et de son inquiétude. 

Si donc Europe veut en sortir, ne lui faut-il pas rétablir, chez elle, 
le lien entre la religion et la civilisation ? 

C'est pourquoi Nous avons eu grand plaisir à lire, en tête de la ré- 
solution de la Commission culturelle à la suite du Congrès de la Haye 
en mai dernier, la mention du «commun heritage de civilisation chré- 
tienne». Pourtant, ce n'est pas encore assez tant qu'on n’ira pas jusqu’à 
la reconnaissance expresse des droits de Dieu et de sa loi, fond solide 
sur lequel sont ancrés les droits de l'homme. Isolés de la religion, com- 
ment ces droits et toutes les libertés pourront-ijs assurer l’unité, l'ordre 
et la paix ? 

Et puis, oubliera-t-on encore de recenser parmi les droits de l'homme 
ceux de la famille, parents et enfants? L’Europe unie ne peut se bâtir 
sur une simple idée abstraite. Elle a pour support nécessaire des hom- 
mes vivants. Qui seront-ils? Bien difficilement les anciens dirigeants des 
vieilles puissances européennes: ils ont disparu ou n'ont plus d’in- 
fluence. Moins encore les éléments d'une masse telle que Nous l’avons 
définie dans Notre message de Noël 1944 : la vraie démocratie avec son 
idéal de saine liberté et égalité n'a pas d’adversaire plus redoutable, 

Reste donc à nous demander d’où viendra lappel le plus pressant à 
Punité européenne? Il viendra des hommes aimant sincèrement la paix, 
des hommes d'ordre et de calme, des hommes qui — tout au moins d’in- 
tention et de volonté — ne sont pas encore «déracinés» et qui trouvent 
dans la vie de famille, honnête et heureuse, le premier objet de leur 
pensée et de leur joie. Voilà ceux qui porteront sur leurs épaules l’édi- 
fice de l'Europe unie. Tant qw’on fermera loreille à leur appel, on ne 
fera rien de durable, rien qui soit à la mesure des crises présentes. 

Mais, Nous Nous le demandons, trouvera-t-on aussi la compréhen- 
sion nécessaire dans ces conjonctures, la compréhension au défaut de 
laquelle toutes les tentatives sont vouées à l'échec? Voilà le grand pro- 
blème; il exige une solution, si l'on veut parvenir à la réalisation de 
Punion européenne. 

Grâce à Dieu, le mouvement enrôle déjà et entraîne tant d'hommes 
de bien, tant d'hommes de coeur, que Nous ne Nous lasserons pas d'espé- 
rer qu’on finira par trouver le vrai remède aux maux de ce continent. 
En tout cas, avec la plus vivante sympathie, Nous prions le Père des 
lumières de vous éclairer, de vous assister dans vos travaux et de bénir 
vos efforts tendus vers la paix si ardemment convoitée. 


EE 7e 
B. Ex Actis SS. Congregationum 
L. ES. Congregatione S. Officii 


Decretum (1): Proscriptio Librorum P. Sartre 


In generali consessu Supremae Sacrae Congregationis S.Officii Emi 

ac Revmi DD. Cardinales rebus fidei et morum tutandis praepositi, prae- 
«habito RR. DD. Consultorum voto, damnaverunt atque in Indicem libro- 
rum prohibitorum inserenda mandarunt Opera omnia a IOANNE PAULO 
SARTRE conscripta. 

Et sequenti Feria V, die 28eiusdem mersiset anni, Ssmus D.N. Pius 
Divina Providentia Pp. XII, in solita Audientia Excmo ac Revmo D. Ad- 
sessori Sancti Officii concessa, relatam Sibi Emorum Patrum resolutionem 
adprobavit, confirmavit et publicari iussit. 

Datum Romae, ex Aedibus Sancti Officii, die 30 Octobris 1948. 

Petrus VIGORITA, Notarius. 


Le cas de Sartre (2) 


„Sous ce titre, l’Osservatore Romano du 5.11.48 a publié un article de 
M. Cornelio Fabro, dont voici la traduction: 

Il est rare que intervention de l'autorité de VEglise trouvele public 
déjà préparé et d'accord également en grande partie avec elie comme 
cette fois-ci. On peut aussi reconnaître que l'Eglise a été précédée, dans 
la condamnation de l’immoralité et de l’athéisme sartriens, par les courants 
laïques et libéraux et même par le communisme athée qui a fait le scan- 
dalisé devant les Énormités littéraires et philosophiques de Sartre. Pour- 
tant celles-ci sont nées des mêmes racines et ont le mérite, triste mérite 
en vérité, d'avoir tiré toutesles conséquences de positions et de principes 
qui forment l'atmosphère de homme moderne et dont il vit au moins 
depuis deux siècles, depuis lilluminisme en passant par la déification de 
la raison. C'est ainsi que nous sommes arrivés à l'idolâtrie de l'abomina- 
tion, à la proclamation de l’absurdité d'une liberté individuelle que prétend 
liquider pour toujours le problème de être dans ses valeurs personnelles, 
sociales et religieuses. C'est sur cette «négativité ontologique» qu’est mis 
Paccent plus que sur — ou au moins avant — les perversions révoltantes 
du roman et du drame sartriens: une négativité qui se trouve àla racine 
de la pensée moderne et qui forme, pour ainsi dire, l'essence de ce «prin- 
cipe de conscience» dont elle est partie et dont Sartre est un épigone des 
plus bruyants, mais aussi des plus cohérents et peut-être même des plus 
sincères. Si Dieu n'existe pas, disent les athées des romans de Dostoïevski, 
tout est permis: Sartre a raconté, décrit eta même prétendu justifier sur 
le plan théorique ce qui paraft permis quand l'homme prétend être la 
mesure de toutes choses. Les communistes de tous les pays attaquent 
d'une seule voix l'existentialisme, et les communistes frangais ont attaquê 


(1) A. A.S., XI, 1948, p. Bil. 
(2) D.C, XLVI, 1949, col. 5. 


violemment Sartre dans lescolonnes de leur revue de haute culture, 
la Pensée; mais Sartre a su leur répondre sur le même ton dans la sienne, 
Temps modernes (l, 2, pp. 1537 et suiv.; 10, p. 1-32), en montrant qu’ils 
n’avaient aucun droit de prendre la défense de l'homme, eux les avocats 
de l’abrutissement du «troupeaum; eux les négateurs de la liberté et de 
la personnalité de l'individu, sousla spêécieuse et fallacieuse promesse de 
la liberté pour demain. «Si l'homme n’est pas originairement libre, pro- 
teste Sartre, mais déterminé une fois pour toutes, on ne peut même pas 
avoir l’idée desa libération.» (Loc. cit, 10, p. 21.) Pour les communistes, 
et il faut en dire autant des courants athées et laïques, il n'y a pas moyen 
d'en sortir: ils devraient dénoncer leur propre athéisme et leur lutte sé- 
culaire contre le christianisme et se dépouiller de tous les oripeaux d’un 
humanisme sot et mensonger. 

Le «cas de Sartre» est un symptôme de l'heure redoutable que traverse 
aujourd'hui Phumanité, quand paraissent sombrer (et la récente guerre 
en a donné une terrible preuve) toutes les valeurs, avec une violence en 
regard de laquelle les déclamations du Zarathoustra nietzschéen sont désor- 
mais de l’archéologie. Pornographie, violence, sadisme, dégénérescence ne 
sont pas des inventions de Sartre: Sartre a seulement démontré qu’ils 
sont la conséquence nécessaire de l’apostasie de I'Absolu et que les ma- 
quillages de la culture ne sont qu’hypocrites mensonges qui ne recou- 
vrent rien. Les héros de Sartre accomplissent leurs énormités sans passion, 
à froid, sans élan, sans raison, sans même ce brin d'humanité qu’a tou- 
jours une passion et qui laisse encore une issue pour la bonté et pour 
la rédemption. Ils ne savent pas“quoi faire avant de faire, ils ne savent 
pas pourquoi ils ont agi lorsqu’ils ont agi: amoralité de la médiocrité, 
pourriture disséquée, créations ou plutôt ‘descriptions de la réalité d'un 
monde qui n’arrive plus à cacher le“châtiment terrible dont Dieu punit 
homme qui veut être sa propre règle. Et ce n'est pas de lironie; en 
tout cas, c'est bien de ‘l’ironie am?ère, si{Sartre a intitulé son cycle narra- 
tif: L’'âge de la raison, parce que la raison est mouvement et est enchaîne- 
ment de conséquences. Tout dépend du principe, du point où a commencé 
le mouvement: les personnages «fantômes» sartriens ont prétendu in- 
carner l'humanité nouvelle qui devrait s’appuyer sur le «vide». Tant de 
moralistes laïques, champions après Kant dela morale autonome, doivent 
considérer s’ils ne sont pas eux-mêmes de dangereuses dupes ou encore 
des coresponsables de cette fange qui a trouvé parmi nous des lettrés de 
renom pour la traduire et des éditeurs de premier rang pour la publier. 

_ Signes des Temps! 


IL. ES. Congr. pro Ecclesia Orientali 


Decretum (1) de sacramento confirmationis administrando etiam fide- 
libus orientalium rituum a presbyteris latini ritus, qui hoc indulto 
gaudeant pro fidelibus sui ritus. 

Cum, ex can. 782 8 4 C. 1. C., presbyter Latini ritus, cui vi indulti 


(1) A. A. S, XL, 1948, p. 422. 
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competat facultas conferendi Sacramentum Confirmationis, illud valide 
conferre valeat solis fidelibus sui ritus «nisi in indulto aliud expresse 
cautum fuerit»; cumque, post primum et alterum universi terrarum 
orbis luctuosissimum bellum, permulti Orientalium rituum fideles in 
regionibus Latini ritus dispersi commorentur, qui quidem a presbyteris 
Latini ritus administrantur ac in eiusdem ritus usu adolescunt, ita ut 
saepenumero ad eumdem se pertinere putent, vel ad quem ritum reapse 
pertineant ignorent, non raro eiusdem Sacramenti collatio invaliditatis 
periculo exponebatur; idque praesertim in regionibus quibusdam, in 
quibus iidem locorum Ordinarii praedictum indultum presbyteris, curam 
animarum habentibus, concedunt. 

Quod periculum magis profecto patuit post editum, die 14 mensis 
Septembris a. 1946, a S. Congregatione de Disciplina Sacramentorum 
Decretum «De Confirmatione administranda iis qui, ex gravi morbo, in 
mortis periculo sunt constituti». 

Quapropter, Sacra haec Congregatio pro Ecclesia Orientali, consilio 
inito cum Sacra Congregatione de Disciplina Sacramentorum, ut bono 
spirituali fidelium rituum Orientalium, extra proprium territorium sub 
iurisdictione Ordinarii Latini ritus degentium, necnon reverentiae Sacra- 
mentis debitae rite consuleret, necessarium duxit Ssmum D. N. Pium 
Div. Prov.-Pp. XII suppliciter exorare ut, quoties Latini ritus presbyteri, 
vi legitimi indulti, Confirmationis Sacramentum valide et licite admi- 
nistrare possunt fidelibus proprii ritus, idem — dummodo constet ipsum 
immediate post Baptismum, uti mos est, iam non fuisse conlatum — 
conferre valeantfidelibus quoque rituum Orientalium, quorum spiritualis 
cura ipsis commissa permaneat, ad normam Constitutionis Apostolicae 
Orientalium Dignitas diei 30 mensis Novembris a. 1894, art. 9, quae sta- 
tuit : «quicumque Orientalis extra patriarchale territorium commorans, 
sub administratione sit cleri latini». 

Badem, uti patet, valere pariter dicenda sunt quoties Confirmationis 
Sacramentum conferri possit ad normam memorati Decreti S. Congrega- 
tionis de Disciplina Sacramentorum. 

Quas preces, per infrascriptum Cardinatem huius Sacrae Congrega- 
tionis pro Ecclesia Orientali a Secretis, in Audientia diei 28 mensis Fe- 
bruarii nuper elapsi, Summo Pontifici humiliter relatas, Sanctitas Sua 
benigne dignatus est adprobare; simulque iussit id publici iuris fieri 
praesenti Decreto. 

Datum Romae, ex Aedibus Sacrae Congregationis pro Ecclesia Orien- 
tali, die la mensis Maii an. 1948. 

E. Card. TISSERANT, Ep. Portuen. et S. Rufinae, a Secretis. 
Lr 5: IL. Rosso, Substitutus. 


[IL. ES. Congregatione Concilii 


Decretum de abstinentiae et Jejuniüi lege observanda. 


Cum adversa rerum adjuncta, quae legem abstinentiae et jejunii mense 
Decembri a. D. 1941 relaxandam suaserunt, fere ubique aliquantum 
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remissa sint, adveniente propitio Anni Sancti tempore, pluribus postulanti- 
bus Excellentissimis Ordinariis, visum est ut saltem ex parte lex ipsa 
restauretur. 

Quapropter Ssmus Dominus Noster Pius divina Providentia Pp. XI 
decernere dignatus est pro omnibus fidelibus ritus latini, etiam pertinen- 
tibus ad Ordines et Congregationes Religiosas, facultatem Ordinariis con- 
cessam super praedictam legem dispensandí ita coarctari ut, a prima die 
proximae Sacrae Quadragesimae et donec aliter provideatur, abstinentia 
servetur singulisferiis sextis; lex vero abstinentiae simul et jejunii feria 
quarta Cinerum, feria sexta Majoris Hebdomadae, pervigiliis Assump- 
tionis B, M.V. et Nativitatis D. N.J. C.; benigne tamen indulgens ut die- 
bus abstinentiae simul et jejunii ova et lacticinia etiam maneet vespere 
ubigue sumere liceat. 

Locorum autem Ordinarií, qui nova hac legis abstinentiae et jejunii 
moderatione. utuntur, fideles hortari ne omittant, praesertim clericos, 
religiosos et religiosas, ut gravissimis hisce temporibus voluntaria chris- 
tianae perfectionis exercitia nec non caritatis opera, maxime erga inopes 
et aegrotos, libenter addant, itemque ad mentem Summi Pontificis preces 
effundant. 

Datum Romae, die 28 Januarii 1949. 

F. Card. MARMAGGI, Praefectus 
ES F. Roberti, a Secretis 


IV. ES. Congr. Consistoriali 


Declaratio 


Cum nuper in Emum P.D. losephum S.R. E. Cardinalem Mindszenty 
Archiepiscopum Strigoniensem, quidam violentas manus sacrilege iníi- 
cere et Eiusdem exercitium iurisdictionis ecclesiasticae impedire ausi 
fuerint, Sacra Congregatio Consistorialis eos omnes qui memoratadelicta 
patraverunt, ad normam can. 2343, & 2 et 2334 n. 2 Codicis Iuris Cano- 
nici, in excommunicationem Sedíi Apostolicae speciali modo reservatam 
incurrisse atque iure infames esse declarat. 

Datum Romae, die 28 Decembris a. 1948. 

Fr. Adeodatus |. Card. PrazzA, a Secretis 
B. RENZONI, Adsessor. 


V. Ex Actis Officiorum 


B Pontificia Commissione ad Codicis canones authentice inter- 
pretandos (1). Responsa ad proposita dubia. 

Emi Patres Pontificiae Commissionis ad Codicis canones authentice 
interpretandos, propositis in plenario coetu quae sequuntur dubiis, re- 
sponderi mandarunt ut infra ad singula : 


(1) A.A. S., XL, 1948, p. 386. pn 


nf 
1 — De forma celebrationis matrimonii 


D. An per praescriptum can. 1097 8 2, in fine, derogetur canoni 1099 
Selene 0. 
R. Negative. 


II — De dispensatione ab impedirnentis matrimonialibus 


D. Utrum can. 1052 ita intelligendus sit ut dispensatio impetrata pro 
certo et determinato impedirnento valeat etiam pro alio impedimento 
eiusdem speciei in aequali vel inferiori gradu, quod in supplici libello 
bona vel mala fide reticitum fuerit; an potius ita tantum ut dispensatio 
ad impedimento expresso non vitietur per reticentiam alius impedimentíi 
eiusdem speciei in aequali vel inferiori gradu. 

R. Affirmative ad primam partem, negative ad secundam. 

Datum Romae, e Civitate Vaticana, die 8 m. lulií a. 1948. 

M. Card. Massim1, Praeses. 
Lt S: A. CoussA, Ordinis Basilianorum Aleppen., a Secretis, 


Notae Bibliographicae 


SACRA SCRIPTURA 


G, GERLEMAN, Synoptic Studies in the Old Testament (Lund Uni- 
versitets Arsskrift. N.F. Avd. 1. Bd, 44. Nr 5), Lund, Gleerup, 25 x 
17 cm, 35 pp., 2.50 Kr. 


Nos manuscrits hébreux étant três tardifs, la critique textuelle de |’An- 
cien Testament est ardue. La découverte du Pentateugue samaritain en 1616 
avait ranimé pour un moment lespoir d'un texte plus sûr, mais la critique 
a vite cru y trouver des tendances spécifiquement samaritaines. Enfin M. Paul 
Kahle a combattu cette opinion; d'après lui la version samaritaîne, la version 
des Septante et les citations dans les apocryphes représentent un texte vul- 
gaire, c.à.d. pratiquement usité avant la revision savante du Pentateuque 
par les massorètes. Ceux-ci ont corrigé le texte pour lui rendre un carac- 
tère plus ancien et plus vénérable; ils se sont servis de manuscrits anté- 
rieurs et ils ont jugé des variantes d'après leur présence numérique dans 
les manuscrits employés. A plusieurs endroits le choix a été heureux ; 
néanmoins, le texte obtenu est le résultat d'une réconstitution savante, 
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On peut présumer, croit M. Gerleman, la même chose pour les pro- 
phètes et les livres historiques, tandis que les Hagiographes, n’ayant jamais 
eu le succès canonique des autres livres, n'ont pas subi une revision si 
minutieuse. D’ailleurs, cette collection se distingue nettement du reste par une 
langue moins homogène et plus récente. A ce point de vue, il est instruc- 
tif de comparer les livres des Chroniques avec ses parallèles dans le Pen- 
tateugue et Sam.-Rois. L'auteur ne se Îie plus à la méthode d’un Kropat et 
d'autres, qui considèrent chaque divergeance des Chron. avec ses parallèêles 
comme un rajeunissement ou une adaptation postérieure. Même si la langue 
des Chroniques apparaît plus récente que celle de Sam.-Rois, il faut se 
méfier de ces derniers, qui peuvent être parsemés d'archaismes par les 
massorètes. Par contre, les Chron. représentent le texte vulgaire qui a 
échappé à la revision minutieuse que ses paraliêles ont subie. 

Ainsi les noms, cités dans Chron. d'une autre fagon que dans le Pent. 
mass., sont très souvent mentionnés de la même facon dans le Pent. sam. 
Les Chron. et le Pent. sam. se caractérisent à l'égard de Sam.-Rois et du 
Pent. mass. par un emploi plus large de la scriptio plena ; les massorètes, 
en effet, savaient que lécriture simplement consonnantique était une marque 
d'ancienneté (qu'on compare p. ex. inscription de Siloë au papyrus Nash). 
Les Chron., tout comme le Pent. sam., ont une tendance à former l'impar- 
fait consécutif de la 1°° personne (sing. et plur.) en ah (comme le cohortatif). 
Les Hagiographes ne suivent cependant pas le Pent. sam. dans sa manière 
de former l’imparfait consécutif hiphil, où celui-ci conserve la voyelle finale ITon- 
gue (wayôltd au lieu de wayôled). Les Chron. et le Pent. sam. préfèrent la 
particule ‘1 à ’1, ce qui semble relever d'une influence de laraméen; toute- 
fois le ’1 a du être restitué par les massorètes dans le texte de Sam -Rois, 
L'auteur signale encore la préférence des Chron. et du Pent. sam. pour la 
construction du verbe au pluriel avec un nom collectif et pour le hiphil au 
lieu du qal, En outre, dans ces deux textes l'infinitif absolu servant d’impé- 
ratif ou de qualification adverbiale tend à disparaître. 

A part ces ressemblances morphologiques et syntactiques, les Chroniques 
et le Pent. sam. se ressemblent au point de vue de la composition; tous 
les deux aiment allonger leur texte par des doublettes. 

Enfin, les Chron. ont su sauver certains noms théophores, composés de 
bacal, et le gentilice «Ismaélite> en II] Sam., 17,25 des scrupules théologiques 
que les massorètes se sont faits lors de la revision de Sam.-Rois. 

Le texte de Sam.-Rois étant « mieux» corrigé que celui des Chron., on 
peut s'attendre à ce qu'il contienne aussi plus de geré. Le geré doit être 
considéré le plus souvent comme une concession au texte vulgaire regu; le 
ketib, s'imposant grâce an nombre des mass. en sa faveur, ne pouvait pas 
prévaloir contre une lecture admise dans le texte recu en ce temps. Le geré 
de Sam,-Rois,, correspondant au texte de Chron., ne semble donc pas in- 
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traduit sous linfluence de Chron., mais sous l'influence du texte de Sam.- 
Rois en usage à l'époque de la revision. 

Quant à la version des Septante, d'après ce que M. G. a pu constater 
dans une étude antérieure (Studies in the Septuagint II. Chronicles, Lund, 
1946), elle se caractérise par deux phénomènes: d’abord une ressemblance 
plus grande entre les deux LXX qw’entre les deux textes massorétiques, et 
puis ce qu’il appelle la « diagonal affinity», c.à.d. la tendance à dévier 
du texte mass. correspondant en faveur du texte mass. parallêle. Pour expli- 
quer le premier phénomène, deux considérations peuvent être mises en 
cause : d'abord, qne les textes hébreux du 2nd s. av. J. C. se ressemblaient 
probablement plus que nos textes mass. ; ensuite, que les versions grecques 
semblent avoir été harmonisées entre elles. Quant à la « diagonal affinity », 
une influence de LXX Sam.-Rois sur LXX Chron. peut se comprendre. Pour 
Pinverse, M. Rehm. afin de rendre compte des faits, avait besoin de trois 
explications, que M. G. critique: influence inconsciente, d'ordre stylistique, 
de Chron. sur LXX Sam.-Rois, passons; dépendance de LXX Sam.-Rois à 
égard du texte de Chron., cela est improbable; ressemblance plus grande 
des deux textes hébreux au moment de la composition des LXX, voilà ce 
qu’il faut surtout souligner. M. Rehm ne soupgonne dans le texte mass. de 
Sam.-Roís que d’altérations accidentelles, par manque d’attention; en fait, 
les massorètes ont consciemment corrigé le texte vulgaire ou reu. 

La plupart des conclusions auxquelles M. G. est arrivé, nous semblent 
fondées ; nous y avons également abouti à l'occasion d'une Étude comparative 
de II Sam., VII-I Chron., XVII (Ephem. Theol. Lovan. 1948, p. 354-394). 
Nous regrettons cependant que l'auteur ne se soit pas mieux prononcé sur 
la valeur «critique > de la revision massorétique. A certains endroits (p.e. 
à la page 4) l'auteur prétend que le travail des massorèêtes a dépassé le 
texte vulgaire pour nous rendre un texte qui est plus près de loriginal. 
D'autre part on a limpression que les massorêtes ne se sont rapprochés de 
original que par hasard. En outre, il est manifeste - qu’à certains endroits 
les formes archaïques ont été restituées à tort; ainsi pour le cas de ’1, cette 
particule a remplacé parfois <1, où celui-ci fut certainement mieux en place, 
L'étude de M. G. nous a fortifiës dans notre conviction que le texte mass. 
mest pas le résultat d'un choix assez judicieux entre les variantes de quel- 
ques vieux manuscrits, mais l'aboutissement d'une longue évolution, à travers 
laquelle la piété juive a retravaillé son texte sacré. Le succès canonique 
dont Vauteur a souligné, à bon droit, l'importance dans la formation du 
texte massorétique, a exercé son influence sur le texte pendant plusieurs 
siècles, et cette influence fut néfaste. Lorsque M. Gerleman poussera plus 
loin son enquête —et nous le souhaitons vivement — il s'en rendra de plus 
en plus compte. Nous lui savons toutefois gré d'avoir élargi la base de len- 
quête et d'avoir apporté de nouveaux éléments précieux. H.V‚d.B, 
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JULES LEBRETON, S.J., Leven en Leer van Jezus Christus, 2 dln, 
Antwerpen, ’t Groeit, 20 x 14 cm, XII + 433 en 506 blz, gen. 
300 Fr., geb. 340 Fr. 

Gedurende 10 jaar had Pater Lebreton S. J. in zijn colleges aan het 
Institut Catholique te Parijs «gezocht naar het aangezicht van de Heer » 
doorheen de evangeliën en in 1930 publiceerde hij zijn Vie et Enseignement 
de Jésus-Christ Notre Seigneúr. Dit boek was niet bedoeld als een apolo- 
getische studie noch als een litterair-kritisch onderzoek van de evangeliën ; 
de auteur wilde enkel de persoon van de Meester uitbeelden, zoals die uit 
de evangeliën spreekt. Zo is dit boek een exegetische Summa der evangeliën 
geworden. De auteur kon dergelijke synthese opbouwen, omdat hij een der 
meest gezaghebbende autoriteiten is voor wat betreft de oorsprong van het 
Christendom. Het is goed dat deze wetenschappelijke en toch bevattelijke 
studie in het Nederlands werd vertaald ; de inmiddels overleden romancier 
Kamiel Van Baelen besteedde er, samen met Dr Langohr, zijn beste krach- 
ten aan. Pater Prof. Dr C. Van den Eynde O. P. leidde, ín het Woord 
vooraf, de auteur in. We wensen dit boek een ruime verspreiding toe, 

H.V.d.B. 


A. C. HEADLAM, The Fourth Gospel as History, Oxford, B. Black- 
well, 1948, 19 x 13 cm., XLI + 106 pp. 7/6 sh. 

L'évêque anglican de Gloucester, le Dr Headlam, venait d’achever, de- 
puis une semaine, la rédaction de son étude sur S. Jean, lorsqu'il mourut 
à l'âge de 85 ans. On trouvait le manuscrit marqué de la note « unrevised» — 
et des amis avaient recu une copie dactylographiée, avec la prière de lui 
communiquer leurs remarques. C'est cet ouvrage posthume qu'on vient de 
publier dans le présent volume, en même temps qu’un article, paru précé- 
demment dans le Church Quarterly Review, 1946, et traitant de la valeur 
historique de l'évangile de S. Marc. La publication est précédée d'une 
biographie sympathique et vivante de la main de M"°® Agnes Headlam-Mor- 
ley. En ce qui regarde l'évangile de S. Jean, l'auteur en souligne fortement 
le but théologique et apologétique. Cela lui permet d'avoir des idées nuan-_ 
cées au sujet de la valeur historique de l'évangile, qu'en général il défend 
contre les rêveries et les exagérations de certains critiques. Il tient aussi 
les positions traditionnelles dans la question de lauthenticité johannique, et 
il croit même pouvoir nier Vexistence d'un Jean le presbytre à côte de 
Jean lapôtre. Enfin il n'aime pas non plus considérer Yévangile de Jean 
comme l'expression grecque d'un évangile juif, que nous aurions dans les _ 
synoptiques; Jean est un juif palestinien et son évangile le prouve. La 
doctrine du Christ d'après S, Jean est bien la doctrine du Christ historique, 
mais repassé dans l'esprit de l'apôtre, qui lui a donné son expression propre.» 
On pourra discuter certaines positions de l'auteur, surtout dans des ques- 
tions particulières, mais l'ensemble nous paraît solide, En tout cas, le livre 
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„témoigne du bon sens du vieil évêque, et les éditeurs ont bien fait de faire - 
entendre cette voix d’outre-tombe. La critique, en effet, qui évitera toujours 
difficilement de friser l’hypercritique, a de temps à autre besoin d'être 


dégrisé. H.V.d.B. 


MAX OVERNEY-MARCEL REY, Evangile selon Saint Jean. Traduction 
sur le texte grec avec commentaires et notes finales, Fribourg en Suisse, 
Éditions de lmprimerie St-Paul, 1947,16 x 10,5 cm, 260 pp. 

Vous cherchez un petit commentaire, qui vous permettra de mieux mé- 
diter le quatrième évangile ? Voici que Mr le Chanoine Overney, professeur 
au Grand Séminaire de Fribourg, vient de le publier, en collaboration avec 
le R. P. Rey. Ce petit volume de poche contient une introduction, une 
traduction avec commentaire en bas des pages, et des appendices quí traitent 
des questions les plus classiques de l'évangile de S. Jean (Prologue, Logos, 
ordre des chapitres V, VÍ, VII etc.). L'auteur est parvenu à condenser dans 
ce petit livre la quintessence d'une bonne exégèse catholique du 4me évan- 
gile, et il la nous présente dans une rédaction simple, limpide, exacte et 
charmante. Quoíque l'auteur veuille avant-tout expliquer le sens littéral du 
texte, son commentaire n'en est pas moins profitable pour la méditation et 
la lecture spirituelle ; cependant il ne verse jamais dans une contemplation 
pieuse qui perd le contact avec le sens réel du texte. Nous recommandons 
volontiers ce volume, de même que son aîné (Evangile selon Saint Matthieu, 
1944). H.V.d.B. 


DANIEL-Rops, L'Église des Apôtres et des Martyrs (Les grandes 
Études historiques), 60e éd., Paris, Arthème Fayard, 1948, 19 x 11 
cm., 719 pp. 

Ce volume fait le pont entre [Histoire Sainte, dont partout on a fait 
les éloges, el Histoire de l'Eglise du Christ, qui est en préparation. L'’au- 
teur nous fait revivre, de sa plume d’artiste, les heurs et malheurs de 
Péglise naissante ; nous assistons d'abord à l’éclosion du christianisme dans 
la première communauté de Jérusalem, à son expansion à travers le monde 
gréco-romain, grâce surtout à l'activité de S. Paul ; ensuite aux épreuves des 
premières persécutions ainsi qu’aux premiers débuts des lettres chrétiennes 
(Nouveau-Testament, Apocryphes, Pères Apostoliques, Apologistes, S. Irénée) ; 
enfin aux grandes persécutions du 3"° siècle et aux victoires du 47° siècle, 
Inutile d’insister sur la richesse de ce livre. Tout en n’étant pas un spécia- 
liste, auteur a su dégager l'essentiel des meilleures études scientifiques sur 
ces différents domaines de la science ecclésiastique. Mais il ne nous a pas 
laissé des comprimés d’érudition. Sa main de maître a su nous brosser un 
tableau historique, qui rend compte de l'action vivante et continue de lEs- 
prit dans l'Eglise à ses débuts. Tout chrétien se félicitera d'avoir lu cette 
épopée. H.V.d.B. 
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P.J. Coors, M.S.C.- A. DRUBBEL, M.S. C., Wegwijzer door het 
Evangelie, Tilburg, Missiehuis, 1947, 24 x 16 cm., 236 blz. 
Oorspronkelijk een vertaling van H. LESÈTRE, La clef des Evangiles, 
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de oorspronkelijke tekst weinig meer overblijft. Bedoeld was een algemene 
inleiding op de evangeliën, waarin de voornaamste wetenswaardigheden uit 
de wetenschappelijke inleidingen verzameld zijn en voorgesteld ín populair- 
wetenschappelijke vorm. Het boek handelt achtereenvolgens over de evange- 
lische teksten, Palestina in het evangelisch tijdperk, en de inhoud der 
evangeliën. Een rijkdom van gegevens is in deze kleine encyclopedie samen- 
geperst ; soms gaat men zelfs denken aan een procédé van stremming. Dit 
boek is voor de lezing van de evangeliën zeer nuttig. HV-d:B: 


A. DRUBBEL, M.S. C., Zie daar stond een rood Paard, Haarlem- 
Antwerpen, Gottmer, 1948, 22 x 15 cm, 130 blz., geb. 50 Fr. 

Het boek der Openbaring is voor velen een boek met zeven sloten. 
Ofwel lopen de verklaringen verloren in een wetenschappelijke uiteenrafeling 
der verschillende symbolische voorstellingen, ofwel vervallen ze in al te 
fantastische ophelderingen. P. Drubbel, professor in de H. Schrift aan het 
Missiehuis Stein, dunkt ons de juiste toon gehouden te hebben: een ge- 
trouwe vertaling en een bondige, sobere verklaring, die getuigt van exegetisch 
gezond verstand. Aanbevolen. H.V.d.B. 


THEOLOGIA DOGMATICA 


J. PERRODON, P.S.S., Le Dogme catholique à Ecole de Saint 
Augustin. Première Partie : Synthese dogmatigue. Premier fascicule : 
Introduction - Dieu Fin dernière - La Médiation - La foi - 
Deus liinter Parishe Pibeauun AST se WR SCTR SON: 

En 1935 M. Perrodon, professeur de dogme au grand Séminaire d’Or- 
léans, fit paraître sous Ie titre Pages dogmatiques de Saint Augustin une 
anthologie de textes choisis dans l'oeuvre de lévêque d’Hippone. Il n’envi- 
sageait pas de constituer un recueil absolument complet de la théologie 
dogmatique du «docteur de la grâce », mais il voulait simplement donner 
un exposé synthétique où il le laisse parler « ex abundantia cordis» sur les 
dogmes qui sont comme les grandes lignes architecturales du christianisme. 
Tandis que le premier volume comprenait la doctrine de la grâce, le 
deuxième présentait une synthèse de tout le dogme catholique. 

La réédition, actuellement en cours d'exécution, subira quelques change- 
ments surtout quant à la forme. La partie synthétique sera publiée sous un 
nouveau titre, Synthèse dogmatique, et comprendra quatre fascicules. On an- 
nonce également la réédition, en deux tomes, de la partie sur la grâce. 

Dans le premier volume, qui vient de paraître, M. Perrodon a compilé 
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les textes traitant de Dieu, fin dernière de l'homme, et de Jésus Christ, 
médiateur en tant que révélateur des mystères de la vie trinitaire, auxquels 
Phomme doit répondre par la foi. Des passages les plus importants l’A. 
donne le texte latin et la traduction frangaise; pour les autres il se contente 
de la version francaise. Le fascicule est pourvu d'une table alphabétique et 
analytique. L'ouvrage, destiné en premier lieu aux séminaristes, rendra ser- 
vice âà tous ceux qui désirent se mettre à l'école de S. Augustin. A. R. 


R. THIBAUT, S.J., Le sens de l'Homme-Dieu (Museum Lessianum, 
Section Théologique, n. 37), 2e éd., Bruxelles, L'édition universelle, 
1946, 23 x 15,5 cm, 170 pp. 

Seconde édition d'un ouvrage qui a éte analysé dans notre revue, 1944, 
t. XXVII, p. 172-173. Comme il n'y a pas la moindre modification à signa- 
ler, nous renvoyons nos lecteurs à ce compte rendu. 


F. M. WiILLAM, Het Leven van Maria de Moeder van Jezus, 2e 
uitg., Voorhout, Foreholte 1948, 21 x 16 cm., 504 blz., geb. fl. 9.90. 
In dit standaardwerk schetst D" Willam, chronologisch de Evangeliën 
volgend, de levensloop en het zieleleven van de Moeder van Jezus vóór en 
na de Boodschap, tijdens het verborgen en het openbaar leven van Christus, 
onder het Kruis en in de jeugdige Kerk. Door persoonlijk bezoek en studie 
kent S. het H. Land, hij is vertrouwd met de streek, met Oosterse gewoon- 
ten en zeden, hij kent bovendien de H. Schrift. Uit die verschillende bron- 
nen heeft hij het volumineus Mariaboek samengesteld. S. is zich de draag- 
kracht van zijn beweringen bewust: betrekkelijk weinig immers weten wij 
met historische zekerheid over Maria. In vele gevallen moet hij zich dan 
ook tevreden stellen met waarschijnlijkheden om de figuur van Maria te 
benaderen. Hij tekent haar als de uitverkorene van de Voorzienigheid, staps- 
gewijze gebracht tot de volle kennis van het heilsgebeuren. Hij tekent haar 
eveneens als kind van haar tijd en volk; wat ontbreekt aan de Evangeliën 
vult hij aan door fijn-psychologische ontleding en door zijn kennis van de 
Palestijnse gebruiken. Op merkwaardige wijze weet hij Maria’s psychologie 
te belichten met behulp van oud-testamentische gegevens : Maria had onge- 
twijfeld een bijzonder inzicht in de messianische psalmen en profetieën, die, 
vooral na de Boodschap, in haar een enige weerklank hebben gevonden. 

De herdruk van dit Marialeven beantwoordt aan een algemene wens. 
Iedereen doorleest het boek met eerbiedige belangstelling. De verzorgde 
Foreholte-uitgave, — aangename letter, mooi papier, prachtige band, — ver- 
hoogt nog, indien mogelijk, de waarde van het werk. AR. 


R. GUARDINI, Het Wegen van het Christendom, Utrecht-Brussel, Het 
Spectrum, 1948, 19 x 11 cm, 69 blz., gen. fl. 1.75. 

Door dit fijn brochuurtje brengt Het Spectrum de Nederlands-spreken- 
den in voeling met Guardini's mening over de essentie van het Chríisten- 
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dom. « De grootmeester der moderne spiritualiteit» ziet ons geloof niet als 
een abstracte waarheidsleer, ook niet als een louter menselijke levensleer, 
zelfs niet als de liefde zonder meer, maar voor hem is het Christendom in 
wezenheid een persoon: Jezus-Christus. De openbaring is essentieel gebon- 
den aan de persoon van Jezus, de handelingen halen hun zedelijke waarde 
uit hun gerichtheid op Christus, gans de heilsgeschiedenis heeft haar zin uit 
de daad van de ene Middelaar. De gehele schepping zelfs wordt door de 
werkzame kracht van de Verlosser doordrongen en hernieuwd. Aan de hand 
van talrijke teksten, in het bijzonder van Joannes en Paulus, wordt die 
christocentrische opvatting van het geloof door Guardiní diepzinnig belicht. 
Soliede lectuur voor ieder ontwikkelde, vooral voor de priester. A. R. 


A. VONIER, O. S. B., Het goddelijk Moederschap van Maria, Utrecht- 
Brussel, Het Spectrum, 1948, 19 x 1f cm, 102 blz., gen. fl. 1.95. 
Beschouwingen over de heerlijkheid van het goddelijk Moederschap van 
Maria, eerbiedige benadering van dit geheimenis; dat is de kern van het 
boekje, ook in de bedoeling van de auteur. In verband daarmee overweegt 
S. Maria’s volheid van genaden, de zin van de gebeurtenissen rond de Bood- 
schap, de invloed van de Moeder Gods in de genadebedeling. Als poging om 
de gelovigen te doordringen met een schroomvolle verering van de H, Maagd 
mag het werkje geslaagd genoemd worden. Stricte tekstinterpretatie van de 
Lucaspassage over de Boodschap durven wij er niet in zoeken ; het zijn eer 
meditaties «gelegentlich der Bibel». Het werk werd uit het Engels vertaald. A.R. 


L. BENDER, O. P., De Heilig- en Zaligverklaringen, Utrecht-Brussel, 
Het Spectrum; 1048 LI emi tbleblzn Sen. …tl sonor 

Dit boek werd geschreven om een brede kring van lezers, niet-vak- 
kundigen, een inzicht te bezorgen in de betekenis en de waarde van de 
zalig- en heiligverklaringen. Na enkele inleidende hoofdstukken over de plaats 
van de heiligenverering in de gemeenschap, over oorsprong en ontwikkeling 
van de heiligverklaring, over de vraag wie heilig wordt verklaard en door 
welk gezag, zet S. de lange procedure uiteen van bisschoppelijke en Roomse 
processen, besloten met de plechtigheid van de canonisatie. Mag. Bender 
weet deze vaak langdradige processen op vlotte wijze te behandelen. « Onze 
notaris, schrijft hij blz. 88, is nog niet aan het eind van zijn verhaal, maar 
ik vrees dat de lezers aan het eind van hun geduld zijn... » Met die regel 
voor ogen, heeft hij een brochuurtje van vulgarisatie geschreven dat onze 
lezers ongetwijfeld belang zal inboezemen, vooral nu de zaak van Priester 
Poppe het voor ons zo actueel maakt, A. R. 


DR. W.H. VAN DE POL, Het Christelijk Dilemma : Katholieke Kerk- 
Reformatie, Roermond-Maaseik, Romen en Zonen, 1948, 410 blz., ing, 
142 fr., geb. 160 fr. 

D' Van de Pol is geen onbekende meer. Zijn vroeger werk « De Kerk 
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in het Leven en Denken van Newman » waarmee hij in 1937 promoveerde 
aan de Universiteit van Utrecht, gaf hem aanstonds de faam van een groot 
Newman-kenner. Het was ook langs de grote Anglicaanse bekeerling dat 
Van de Pol in 1939 de weg vond naar de katholieke Kerk en sindsdien de 
diepere rijkdom van het katholicisme, bepaald nog door het priesterschap, 
mocht leren begrijpen. Zijn bekering heeft hem echter niet onverschillig 
gemaakt tegenover het lot van zijn vroegere geloofsbroeders. Het probleem 
van de confessionele gescheidenheid in het christendom, — scheiding die 
zich bovendien scherp aftekent bij de hedendaagse vervreemding van gods- 
dienst en christendom, — bekommert hem zeer. Daarom schreef hij ook dit 
werk « Katholieke Kerk-Reformatie », dat baanbrekend zal zijn voor de 
oecumenische beweging. Het ís een waardig antwoord op het werk van 
D' Van der Linde « Rome en de Una Sancta». In dit laatste werd van 
protestantse zijde een begrip van de katholieke positie voorgesteld dat in 
katholieke middens zeer gewaardeerd werd. D" Van der Linde meent even- 
wel dat Rome kan meedoen aan de oecumenische beweging, in ’t bijzonder 
aan de « Wereldraad der Kerken » die in Amsterdam in Aug. 1948 moest 
worden gehouden. 

Het praktische antwoord op deze protestantse voorstelling wil D' Van 
de Pol baseren op een principiële uiteenzetting van de verhouding tussen 
Katholieke Kerk en Reformatie. Beide zijn één in de erkenning van het 
algemeen en absoluut geldend karakter van de Christusopenbaring. De 
Katholieke Kerk en de Reformatie zijn echter antipoden ín het verstaan van 
de inhoud van Christus’ openbaring. Voor zover er tegenstelling is, is deze 
onoverbrugbaar. Zij kan niet door een theologische synthese of door een 
compromis worden opgeheven. Er is alleen maar een keuze mogelijk, zowel 
individueel als gemeenschappelijk. De Christenheid staat voor een dilemma. 
De verschillen tussen de Katholieke Kerk en de Reformatie wat betreft het 
geloven, de geloofsfundering, de geloofsinhoud, de mentaliteit, de godsdienst- 
psychologische structuur, de spiritualiteit en de liturgie kunnen herleid 
worden tot één cardinaal verschil, dat de openbaring volgens de Katholieke 
Kerk een werkelijkheidsopenbaring is en volgens de Reformatie een woord- 
openbaring. Nader bepaald wil dit zeggen dat de gelovige, volgens de Refor- 
matie, nu in den tussentijd leeft bij het woord aileen, en niet in zijn 
geloofsakt de geheimnisvolle, actuele tegenwoordigheid van Christus en de 
geheimnisvolle werking van de genade in mystiek-ontische, sacramenteel- 
reële zin tot voorwerp heeft. Dit heeft vèr-strekkende gevolgen voor de 
waardering van het natuurlijk leven, voor de accenten in het kerkelijk leven, 
voor liturgie, ascese en spiritualiteit, voor de beleving van de gemeenschap 
der heiligen. Als voorbeelden kunnen gelden het primaatschap aan de pre- 
diking van het woord, en de besliste wijze, waarop door de Reformatie ís 
afgewezen datgene, wat voor de katholieken in het hier en nu van de Kerk 
op aarde, hoogste werkelijkheid is. 
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De vele toepassingen die Van de Pol hieruit afleidt kunnen wij niet 
nader omschrijven in een recensie. Een woord alleen over de katholieke 
houding in de oecumenische beweging. De katholieken kunnen niet als 
Kerk, naast de protestantse gemeenschappen meezetelen in de « Wereldraad 
der Kerken». Dat zou de verloochening betekenen van hun eigen wezen, en 
in tegenspraak zijn met het absoluutheïdskarakter van de Chbristusopenbaring 
in de werkelijkheid der Katholieke Kerk. Zij kunnen echter wel het persoon- 
lijk godsdienstig gesprek doorvoeren gesteund op het feit dat beide geloven 
in Gods openbaring door Christus, en op het oprechte verlangen die open- 
baring juist te kennen en te aanvaarden. Dat is ook de geest van dit boek, 
dat, hoewel steunend op het fundamenteel verschil tussen katholicisme en 
protestantisme, toch een warm begrijpen en waarderen insluit van de pro- 
testantse stellingen. 

Met deze enkele trekken is de rijkdom van dit boek ver van uitgeput. 
Benevens andere uitgewerkte punten over verhouding Kerk en Wereld, over 
het Anglicanisme, over Bewegingen in het hedendaagse protestantisme, leert 
het ons aspecten waarderen, die wel behoren tot het katholicisme, maar er 
dikwijls niet genoeg tot hun recht komen (bv. het bijbels-theologisch denken 
om de gevaren van een eenzijdig scholastisch-theologisch denken aan te 
vullen). 

Waarlijk een merkwaardig boek, dat vooral in landen met confessionele 


gescheidenheid veel goed kan bewerken. Ook bij ons zal het een dieper - 


inzicht schenken over de geloofsopvattingen van hen die wel eens te licht- 
vaardig worden beoordeeld. M. F. 


THEOLOGIA MORALIS 


V. GEEREBAERT, Beleef uw geloof, Leuven, Bibliotheca Alfonsiana, 
1948, 366 bl. 

Pater Geerebaert geeft ons hier in een beeldrijke en levende taal een 
praktische handleiding van christelijk leven, bestemd voor christenen die hun 
geloof willen «beleven» in de huidige wereld. In het gebrek aan overeen- 
stemming immers tussen geloof en leven ligt de grote kwaal van deze tijd: 
halfslachtigheid is de dood van het godsdienstig leven. Aan deze nood wil 
dit boek tegemoet komen. Het behandelt de essentiële vereisten tot geloofs- 
beleving, de hinderpalen voor het geloofsleven en de beoefening van het ge- 
loofsleven zelf : eenvoudige, wijze en zeer praktische leer. Voor alle mensen — 
ook voor meer ontwikkelden — die het met hun christendom ernstig menen, 
zal het een goede wegwijzer zijn. Ook voor zieleleiders zal het nuttig zijn, 
gezien het de neerslag is van de lange ondervinding van een bekwaam ziele- 
leider. M. F, 
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M. A. RICAUD, La vie est sacrée, Paris-Bruges, Desclée De Brouwer, 
1948, 306 p. 75 fr. 

Ces pages forment une exposition complète pour toutes les questions 
morales qui se rattachent au respect de la vie humaine dans sa frêle origine. 
Après l'exposition du principe générale de lappartenance de la vie à Dieu 
et des limites dans la gestion de l'homme, lAuteur dans une première partie 
traite des attentats contre la vie, soit par la mutilation (ch. 1), soit par l’on- 
anisme conjugal (ch. ID), soit par les manceuvres anti-conceptionnelles, l'em- 
bryotomie et l'avortement (ch. III). C'est surtout au dernier que l'Auteur 
S'arrête plus longuement en répondant aux objections et à beaucoup de pré- 
textes vulgarisés parmi le peuple. Uue seconde partie traite de l’administra- 
tion du baptême dans les cas d’urgences. 

Deux tables, lune alphabétique, l'autre analytique, des matières, font de 
ce travail un vade-mecum pour tous ceux qui par profession, interviennent 
dans cette mise au monde des enfants: les époux d'abord (et lentourage), 
le médecin, la sage-femme, l'infirmière, le prêtre enfin dans son ministère 
de formation ou de redressement des consciences. M. F. 


G. LECLERCQ, La conscience du chrétien. Essai de théologie morale, 
Paris, Aubier, 1947, 18 x 11,5 cm., 259 p. 

L'ouvrage de M. Leclercq, professeur au séminaire de Lille, est écrit 
dans le désir de contribuer au renouvellement de l'enseignement théologique 
en le dégageant davantage des controverses d'école, en le rapprochant de 
VEvangile et des réalités psychologiques. 

La conscience a posé de tout temps un problème ardu, du fait que d'une 
part son jugement est indispensable et irremplagable et que d'autre part il 
est très sujet à lincertitude et à lerreur. Comment au fond obtenir une 
conscience certaine, qui seule est norme légitime d'action morale ? 

L'auteur expose sommairement les différentes réponses données à la 
question au cours de l’histoire moderne et soumet les divers systèmes de 
morale à une critique sévère. L’étude de ceux-ci laisse une impression déce- 
vante du fait que leurs défenseurs se sont vus obligés d'apporter maintes 
corrections aux nombreux principes réflexes invoqués. Le sens de la psycholo- 
gie concrète ne se soumet pas à des formules toutes faites. D'autre part un 
principe général ne peut suffire à résoudre les doutes de conscience parce qu’ 
il y a une antinomie irréductible entre les formules objectives et abstraites 
et la conscience essentiellement subjective, individuelle et concrète. Dans la 
solution du problème de la conscience on confond ordinairement la question 
de la loi douteuse et celle du doute de la consciense. La première se résoud 
facilement par recours à la volonté de l'Eglise (can. 15), à opinion des 
probati auctores ou au sens commun de la conscience collective. La seconde 
par contre est très complexe. « Apprécier justement l'ensemble de la situation 
et juger correctement les dispositions subjectives qui commandent réellement 
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. Faction: tel est donc le rôle de la conscience: rôle difficile où bien des 
“occasions de douter se présentent. A ces doutes, les principes réflexes 
n’apportent pas de solution, seule la prudence fournit un remêde>. La cons- 
cience chrétienne n'est pas affaire de science et de formules, mais un sens 
chrétien du réel qui s'apprend en vivant selon Ie Christ. L'essentiel dans la 
conscience est la pureté d’intention désireuse de trouver dans chaque cas une 
attitude chrétienne. Le chrétien doit déposer l'esprit de minimalisme moral, 
rester plutôt en contact avec la personne du Christ et assimiler son esprit. 

M. Leclercq a bien fait de souligner limportance d'une conscience vrai- 
ment chrétienne. Trop souvent les moralistes catholiques se sont contentés 
d'une casuistique dépourvue d'esprit chrétien. Faut-il pour remédier à cela 
supprimer tout système de morale? Nous ne le croyons pas. En effet, ce 
que l'auteur cherche, notamment lattitude de la prudence chrétienne dans cha- 
que cas concret, les fondateurs des systèmes, prenez p. ex. Saint Alphonse, 
eux aussi l'ont cherché par l'emploi des principes réflexes. La solution du 
problème de la conScience que préconise l'auteur, réside dans la certitude 
directe qui est précisément impossible en beaucoup de cas et qui de ce chef 
doit être remplacée par une certitude indirecte. 

Les conseils que donne l'auteur par rapport à l'éducation de la conscience 
sont excellents. On souhaîiterait néanmoins qu’íl inculqgue avec plus d'’insis- 
tance lobligation fondamentale d’agir selon la conscience. 

Quoique M. Leclercq eût pu repenser plus profondément le problème 
de la conscience, il est hors de doute qu’il a mis vivement en lumière ce 
quest dans la vie intime, la conscience áu chrêtien, avant tout du vrai 
chrétien, C'est à dire, du chrétien fervent, uni à son Maître, vivifié par le 
Saint Esprit et en marche vers le Père. ENE 


H. W. AGTEROF. Verloofd, getrouwd, ’n kind, Amsterdam, Diligen- 
tia, - Brugge, Beyaert, 1947, 25 x 16 cm., 111 blz., geb. 60 fr. 

Wij bespraken vroeger van dezelfde schrijver het boek Wel en wee in 
het huwelijk (Coll. Gandav., 1948, t. XXXI, p. ‘367). Verloofd, getrouwd, 
’n kind is geschreven in dezelfde geest. Terwijl echter ín het eerste werk 
het volle gezinsleven uitgetekend werd, behandelt men hier al de problemen 
die zich stellen bij de onmiddellijke voorbereiding tot het huwelijk, de trouw- 
dag zelf en de geboorte. Een boek om de christelijke familtegeest te be- 
vorderen. Stond het maar niet zo ver boven de realiteit. LVP: 


THEOLOGIA PASTORALIS 


Problêmes de l'Église en Marche. 1. Session de Charleroi, 1947, La 
Christianisation du Prolétariat. Bruxelles, Éditions du Témoignage 
Chrétien, 1948, 13 x 21 cm., 272 p. 

Ce livre contient les rapports présentés aux «journées de Charleroi > 
de décembre 1947. La jeune équipe de « Témoignage Chrétien 7, qui groupe 
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aussi bien laïcs que prêtres, organisa ces journées de rencontre fraternelle, 
afin d'’étudier quelques problèmes actuels de pastorale surtout parmi la 
classe ouvrière, 

Le premier rapport, présenté par H. Dewez, est le fruit d'une enquête 
lancée dans les milieux ouvriers militants, afin de connaître l'attitude reli- 
gieuse de la classe ouvrière wallonne, d'en déterminer les causes et de 
proposer des remèdes. Le Père Delepierre expose ensuite les aspects com- 
munautaires du Dogme chrétien. Monsieur le Chanoine Dermine réclame 
de l'Eglise et des chrétiens un engagement, une prise de position en faveur 
des travailleurs. Le R. P. Hayen prouve que l'apostolat moderne doit être 
à base d'action catholique, en même temps qu’axé sur Ia classe ouvrière. 
Mgr Carton de Wiart proposa quelques thèmes de réflexion aussi sages 
qu’actueis. M. R. Loew donne un apergu sur l'équipe sacerdotale et ses 
contacts avec l'équipe des militants laïcs d'action catholique ou missionnaire; 
il propose < de profondes réformes de structures religieuses sur le plan de 
la paroisse >. Le R. P. Bourgy expose les conclusions de ces journées 
d'étude : « avec le Christ, en communauté, dans un esprit missionnaire vers 
un apostolat axé sur la classe ouvrière ». 

La lecture de ce livre est três intéressante. Nous voulons tout de même 
faire remarquer qu'il faut tenir compte des différences de situation. Qu’on 
ne traite pas nos populations comme si elles étaient assimilables aux po- 
pulations de la Banlieue rouge de Paris, de Lyon ou de Marseille. Ensuite, 
Papostolat, étant essentiellement une ceuvre de la grâce divine, on ne peut 
jamais tomber dans Verreur de penser que le sort du Christianisme et de 
la Pastorale ne serait que le résultat d'un déterminisme sociologique. P.L. 


Contact entre Prêtre et Foyer Populaire, Louvain, E. Nauwelaerts, 
1948, 11 Xx 17 cm, 145 p. 

Le deuxième volume des Etudes de Pastorale, plus pratique et concret 
que Ie premier, nous conduit de plein pied sur le terrain du ministêre 
paroissial. 

Ce petit livre très intéressant est issue des conversations de « l'Entr'aide 
sacerdotale de Bruxelles>. On confia à une des équipes de l'Entr'aide la 
préparation d'un questionnaire. Les réponses recueillies sont divisées en 
quatre chapitres d'après laspect économique et social, l'aspect psychologi- 
que, l'aspect religieux, moral et apostolique, laspect culturel. Les conclu- 
sions qui se dégagent de l'ensemble du fravail sont groupées dans un 
chapitre final. 

Le contact entre le prêtre et le foyer populaire est présenté par les 
auteurs comme une des premières préoccupations du ministère paroissial. 
Un amour véritable des foyers populaires, un engagement généreux et total 
de nos prêtres dans la culture ouvrière, apostolat des foyers d'abord: telles 
sont les conclusions de cette enquête. Qu’on nous permette cependant 
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d'attirer l'attention sur le danger de désintégrer l’apostolat du foyer popu- 
laire du ministêre pastoral dans les autres classes de la communauté 
chrétienne., REE, 


PATROLOGIA 


F. CAYRÉ, A. A., Handleiding der Patrologie en Geschiedenis der 
Godgeleerdheid, vert. door P. WERENFRIED BENNE, 2 vol., Parijs- 
Doornijk-Rome, Desclée & Cie, 1948, 19 x 12 cm, d. 1, XXII + 
860 blz, gen. 1256 fr., d. IL, VIT + 1036 blz, gen. 140 fr. 

Het ware een open deur inlopen, wilden wij onze lezers, vooral de 
jongeren, overtuigen van de practische en wetenschappelijke waarde van 
Cayré’s handboek. Als wegwijzer doorheen de wereld van Kerkvaders, christe- 
lijke schrijvers «en theologen werd het werk tot nu toe niet overtroffen, nauw e- 
lijks voor de Patristiek door Altaner’s Patrologie geëvenaard. Voor ieder 
periode behandelt S., na een inleidend overzicht van het historisch, sociaal 
en intellectueel milieu, van ketterijen en leerstellige stromingen, de markante 
persoonlijkheden : hun leven en karakter, hun werken, hun leer en mystische 
opvattingen. Bondig bespreekt hij na de hoofdtenoren de figuren van tweede 
rang. Dat brengt klaarheid in de uiteenzetting, 

Van de Franse uitgave, die in drie volumen de geschiedenis van de 
theologie tot in de 19° eeuw weergeeft, werden nu de eerste twee boekdelen 
in het Nederlands omgezet. Dat initiatief zal zeer gunstig onthaald worden. 
Wij betreuren echter dat de vertaling niet steeds het peil bereikt van het 
oorspronkelijk opstel: het gebruik van de oude spelling, taal- en drukfouten, 
weinig vloeiende zinswendingen maken de lezing niet aantrekkelijk. De biblio- 
graphie werd niet aangevuld. De vertaler volgt de Franse tekst letterlijk, te 
letterlijk misschien. Niettemin durven wij het werk aan de geestelijken, vooral 
aan de seminaristen, voor wie het in eerste lijn is bestemd, warm aanber- 
velen. 3 A.R. 


B, ALTANER, Précis de Patrologie, trad. par M. GRANDCLAUDON, 
Mulhouse-Paris-Tournai, Salvator & Casterman, 1941, 22,5 x 14cm, 
468 pp., 115 fr. 

La traduction de l'ouvrage de M. Altaner, professeur à l'Université de 
Breslau, n’a pas encore connu chez nous le succès qu'elle mérite et qui 
échut à loriginal allemand. Celui-ci parut en 1938 comme la refonte de 
'onzième édition de la patrologie de Rauschen (cfr Coll. Gand., 1938, t. 
XXV, p. 274), et connut, en dépit des circonstances, déjà en 1944 une troisième 
édition; ce qui prouve suffisamment sa valeur. L'auteur se distingue tant par 
son exposé clair et concis, que par ses notes bibliographiques abondantes et 
fournies. A lencontre de Cayré il se limite strictement à l'âge patristique, 
mais il montre plus clairement l'évolution des idées dominantes au cours de 
cette période, — La traduction frangaise ne nous paraît pas inférieure à l'ori- 
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ginal, qu'elle suit de près. Dans les notes bibliographiques le traducteur 
supprime de temps à autre une référence, d'autre part il ajoute parfois des 
articles plus aisément accessibles. Mais en supprimant l’Avant-Propos de 
Yédition allemande sans le remplacer, il nous donne à deviner d'après quels 
critères il a introduit ces modifications. Pour distinguer les matières d'après 
leur importance, l'éditeur a fait usage de différents caractères typographiques. 
Manuel recommandable à tout point de vue. À.R. 


HISTORIA ECCLESIASTICA 


FR. HERMANS, Histoire doctrinale de U'humanisme chrétien, I. L'aube. 
— II. Le matin. — III. Le plein jour. — IV. Esquisse doctrinale, 
Tourvpai-Paris, Casterman, 1948, 20 x 13 cm., 242, 390, 542 et 346 pp. 
12 90, 120cet 84fr. 

Le problème de l’humanisme chrétien a été posé avec une nouvelle 
acuité dès la fin de l'autre guerre mondiale. Déposant les oeillères jansé- 
nístes qui avaient rétréci leur champ de vision, beaucoup de catholiques se 
sont mis à la recherche d'une conception de lunivers et de la vie qui 
serait apte à permettre la reconstruction du monde secoué. Il ne s'agit pas 
d'un retour impossible à lAntiquité païenne, mais d'un humanisme qui est 
Vépanouissement à la fois de la nature et de la grâce, 

L'abbé Hermans vient de consacrer une étude volumineuse à ce problème. 
Ce qu'il cherche en dernière instance, c'est de lui donner une solution 
harmonieuse, de déterminer lattitude humaniste chrétienne devant l'homme, 
la vie et le monde de notre siècle. Il la décrit dans son quatrième volume 
intitulé Esqguisse d'une doctrine. Mais pour la développer en connaissance 
de cause, il la fait précéder d'une enquête historique sur la tradition de 
Phumanisme chrétien. L'auteur insiste sur le fait que dans cet examen pré- 
paratoire ilse limite à l'histoire doctrinale, sans négliger toutefois le milieu 
dans lequel ce mouvement d'idées est éclos. 

Le premier volume, L'aube, débute par un tableau vivant du XV° siècle. 
L’humanisme chrétien repousse le naturalisme, le pessimisme protestant et 
janséniste, le nationalisme exagéré des rois et dictateurs, mais se base sur 
Pacceptation libre et franche de humain, transfiguré par la vie surnaturelle. 

Marsile Ficin (1433-1499) pressent que pour épanouir la belle nature de 
'homme, la grâce divine est nécessaire. Pic de la Mirandolle (1463-1494) 
affirme encore plus nettement que homme ne peut être que la floraison 
d'une nature humaine rapprochée par la grâce de l'image divine qui fut 
la première beauté de l'homme. Lefèvre d'Etaples (1450-1536) s'attarde plutôt 
aux conséquences de l'humanisme chrétien : l'acceptation de la science hu- 
maine pour la díviníser. 

Le second volume, Le matin, montre déjà un progrèês notable dans la 
doctrine. Pour Erasme (1466-1536) et Thomas More (1477-1535) le christia- 
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nisme est amour, force et vérité. Toute l'humanité doit s’épanouir dans la 
transfiguration opérée par la révélation et la grâce du Christ. Alors que le 
premier se met plutôt au point de vue personnaliste, son grand ami, le 
chancelier d'Henri VIII insiste sur laspect communautaire : mariage, famille, 
travail, etc. 

Chez Rabelais (1492-1533) et Montaigne (1533-1592) il y a affaissement 
de la doctrine. IIs recueillent certaines vérités partielles, mais oublient de 
les vitaliser au feu du christianisme. En vérité ils ne sont que des natura- 
istes qui ignorent la nécessité du surnaturel. Mais leurs analyses précieuses, 
p. ex. en matière de pédagogie obligent l’historien de Vhumanisme chrétien 
à s'arrêter à eux. 

Le troisième volume, Le plein jour, permet d’assister au développement 
de la doctrine, qui s’épanouit en une spiritualité adaptée aux circonstances les 
plus menues et aux décisions les plus marquantes de la vie quotidienne; 
spiritualité qui contribue à l’épanouissement de homme jusqu’aux cimes de 
la mystique et de la sainteté à travers les aimables vertus naturelles indi- 
viduelles et communautaires. 

C'est surtout chez Saint Francois de Sales (1567-1622), Fénélon (1615-1715) 
et Newman (1801-1890) qu'on trouve cette exquise conception humaniste et 
chrétienne. Ils lappliquent à toute la vie humaine. 

Cette esquisse d'histoire doctrinale achevée, l'auteur peut essayer une 
synthèse doctrinaie des principes de humanisme chrétien. C'est ce qu'il 
tente dans le quatrième volume, Esquisse d'une doctrine. IÌ commence par 
illustrer la définitton de humanisme chrétien: l'acceptation de l’humain et 
son épanouissement seul possible dans le divin. Le divin loin de détruire la 
nature, respecte son originalité et s'adapte à ses généreuses tendances. 
L'humanisme chrétien est donc une spiritualité axée sur le dogme de lIncar- 
nation. Le Christ d'abord et l'Eglise ensuite ont accepté l'humain pour le 
diviniser. Ainsi l’humanisme chrétien est une spiritualité où la grâce a la 
primauté, certes, mais où, en quelque sorte, elle s’humanise. 

L'épanouissement de la personne humaine s’opère par l'ascèse et par la 
mystique, sommet de la prièêre chrétienne. À la différence cependant de 
Yhumanisme tout court où le moi seul compte, humanisme chrétien se 
hausse á une doctrine communautaire. Enfin l'auteur suggère par une série 
de trois études sur l'éducation, le travail et l'art, le rayonnement de I'huma- 
nisme chrétien dans la vie, 

En effleurant cette richesse de données historiques et doctrinales conte- 
nues dans ces quatre volumes, on se rend compte que M. l'abbé Hermans 
a fourni une contribution éminente au problème de l’humanisme chrétien. 
Elle fait penser â l'Histoire du sentiment religieux à’Henri Bremond dont 
auteur se révèêle un fervent admirateur. Elle est remarquable par lampleur 
des recherches historiques et par l'importance de ses conclusions. Soignée 
quant à la présentation et au style, elle captive et enthousiasme le lecteur. 
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Par cette étude longue et minutieuse l'auteur a rectifië plusieurs concep- 
tions erronnées. Réagissant contre lopinion que la Renaissance a eté la source 
de tous les maux modernes, il téÉmoigne sa sympathie pour l’idéal de l’huma- 
nisme chrétien. 

On se demande néanmoins si dans l'exposé de celui-ci, son ardeur op- 
timiste ne minimalise les conséquences néfastes du péché originel et si sa 
fervente sympathie ne l'a pas poussé à des jugements trop peu nuancés. 

Nous sommes persuadés qu'on peut s’initier sûrement et solidement au 
problème de [’humanisme chrétien par l'oeuvre de M. l'abbé Hermans. Elle 
doit être chaudement recommandée à tous les prêtres, principalement à ceux 
qui se consacrent à l'enseignement. La lecture et l'étude de ces quatre vo- 
lumes épanouissent l'âme et montrent la voie à suivre dans la reconstruction 
d'un monde à la fois vraiment humain et authentiquement chrétien. L.V.P. 


DR. N. J. WEYNS O. PRAEM., Het Premonstratenser Kloosterleven 
volgens Adam Van Dryburgh, Tongerloo, S. M. Norbertus Boek- 
handel, 1948. 16 x 25 cm., 134 bl., gen. 70 fr. 


Adam Van Dryburgh is een der meest vooraanstaande figuren onder de 
eerste Premonstratensers. Hij heeft verscheidene geschriften over het leven der 
Norbertijnen achtergelaten. Bij hem moet zeker iets te leren zijn over de 
geest die het oorspronkelijk Norbertijnerleven bezielde. Omdat die geest 
nog zo goed als onbekend ís, wil Dr. Weyns nagaan wat daarover in de 
werken van zijn ordebroeder uit de 12° eeuw te vinden is. 

Na een kritisch overzicht van de bestaande studies over Adam ook genoemd 
Scotus of Praemonstratensis, wijdt de auteur een grondig onderzoek aan de biogra- 
fie en de geschriften van de grote Norbertijn. Vervolgens beschrijft hij, naar 
Adams opvattingen, het gedrag der Premonstratensers in de verschillende 
plaatsen van het klooster, de plichten van de onderscheiden groepen van 
personen in een Premonstratenser kloostergemeente, de inlijving in de orde 
van Prémontré door kleding en professie, de verschillende oefeningen die 
het deels contemplatief deels actief leven der Norbertijnen vullen. Het Taatste 
hoofdstuk handelt over de Premonstratenser vroomheid. De schrijver meent 
ze, zich voort baserend op Adam's opvattingen, te kunnen samenvatten in deze 
kerngedachte : de Norbertijnen zijn reguliere kanunniken die, willen zij hun 
naam waardig zijn, moeten «rechtheid > brengen in hun gedachten, in kun 
gevoelens en in hun betrachtingen. 

Wij menen dat Dr Weyns zijn doel: iets van de geest van het oor- 
spronkelijk Norbertijns kloosterleven leren kennen, ten volle bereikt. Zijn 
studie is tevens een degelijke bijdrage tot grondiger kennis van de persoon- 
lijkheid en het werk van zijn beroemde ordebroeder. EES 


D. FR. DE MEEUSet D. R. STEENBERGHEN, O. S. B., Les Missions 
religieuses au Congo belge, Anvers, Éditions Zaïre, 1947. 12x 19 cm., 
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210 p., une carte, plusieurs illustrations et statistiques hors texte, 60 fr. b. 

Une première partie du livre traite de la découverte de l'ancien royaume 
congolais et de sa christianisation par les Portugais vers la fin du quin- 
zième siècle, de acquisition des États Indépendants du Congo par Léo- 
pold II et de la propagande chrétienne dans ces régions depuis la fin du 
dix-neuvième siècle. 

Une deuxième partie décrit l'oeuvre missionnaire : les difficultés inhéren- 
tes au climat et certaines privations, la tâche confiée aux divers ouvriers 
apostoliques, la dépaganisation de la vie des convertis, la marche vers une 
hiérarchie autochtone et ses coadjuteurs : les ordres religieux indigènes, les 
efforts du protestantisme dans le Congo Belge. 

Une troisième partie fait connaître linfluence civilisatrice des missions 
au Congo : l'activité des missionnaires dans le domaine de l'enseignement, 
de l'agriculture et de la médecine, leurs entreprises dans les grands centres. 

Au total, un bon apergu de lceuvre missionnaire au Congo Belge. De 
nombreuses statistiques récentes en augmentent l'intérêt. EB. 


J. MASSON, S. J., Missionnaires belges sous l'ancien régime (1500- 
1800), T.L, Ceux qui versèrent leur sang, Bruxelles, 'Édit. Uni- 
verselle - Paris, Desclée De Brouwer & Cie, 1947. 16 x23 cm., 184 p., 
16 fr.-b. 

Le savant missiologue se, propose de faire mieux connaître ceux qui 
constituent une de nos gloires nationales les plus. pures, nos compatriotes 
qui sous l'ancien régime se sont mis au service de l’Évangile et se sont 
faits ses messagers jusqu'aux extrémités du monde habité, 

Dans le tome 1 l'auteur retrace l'histoire de «ceux qui versèrent leur 
sang » sur le champ de l'apostolat. Presque tous sont membres de la Com- 
pagnie «de Jésus. Ils méritèrent la palme du martyre dans les îles Mariannes 
et Palaos de l'Océanie, au Japon, en Chine, ‘au Congo, en Mexique, au 
Paraguay, en Colombie. 

« Avec une sage réserve, restant toujours fort près de ses documents», 
il étoffe les biographies des indications historiques et géographiques indis- 
pensables pour la réconstruction du milieu dans lequel les martyrs ont 
travaillé et pour l'intelligence des causes qui amenèrent leur mort violente. 

L'oeuvre complète du R. P. Masson comblera heureusement une lacune 
regrettable. Nous possédons une excellente histoire des missionnaires belges 
de 1804 à nos jours, en partie l'ouvrage de l'auteur. Nous n'avons rien de 
pareil pour nos évangélisateurs plus anciens. Nous l'aurons d'ici. quelque 
temps. Déjà le tome 1 est plein de promesses: il est bien écrit, de lecture 
agréable et scientifiquement établi. EE: 


EEN OO 


C. VERVOORT Pr., Gods moden maalt langzaam, Levensverhaal van 
Paus Pius IX (1792-1878), Leuven, Davidsfonds, 1946, 18 x 20 cm, 
282 blz., ingen., 32 fr., geb. 44 fr. 

Paus Pius IXleefde in een tijd vol droeve gebeurtenissen voor de Kerk. 
Denk aan de revolutie in Frankrijk, de Kulturkampf in Duitsland, de roof 
der Pauselijke Staten in Italië, de verspreiding op grote schaal van het Marxisme 
en vrijmetselarij, de anti-katholieke agitatie in nagenoeg alle landen van 
oude en nieuwe wereld. 

Zijn pontificaat was ook gekenmerkt door zeer heuglijke feiten. Vermel- 
den we slechts de dogma-verklaring der Onbevlekte Ontvangenis van Maria, 
de afkondiging van de encycliek «Quanta cura» en van de « Syllabus» tegen- 
over de «monsterachtige dwaalstelsels» van de moderne samenleving, het 
Vaticaans concilie, de dogma-verklaring der pauselijke Onfeilbaarheid, het 
herstel der katholieke hierarchie in Engeland, de heerlijke heropbloei van 
de godsvrucht tot het H. Sacrament, het H. Hart van Jezus en de H. Maagd 
Maria, de aanzienlijke vooruitgang van de katholieke missies in de heidense 
landen. 

Heel deze belangrijke brok moderne Kerkgeschiedenis weet E.H. Ver- 
voort op belangwekkende wijze te vertolken in het kader van een eenvoudig 
levensverhaal van Paus Pius IX. Hij schreef het boek voor de volksreeks 
van het Davidsfonds, maar we durven het gerust aan meer ontwikkelden en 
vooral aan priesters ter lezing aanbevelen. B ar 


C. CONSTANTINI, S. EXC. MGR, L'Art chrétien dans les Missions, 
Manuel d'art pour les missionnaires, traduit par HF. Leclef, Paris- 
Bruges-Amsterdam, Desclée de Brouwer, 1949, 17 x 24,5 cm, 440 p., 
13b-fr. b. 

La solution d'un problème aussi délicat que celui de l'art chrétien dans 
les pays de mission n'est certes pas facile. Três modestement Son Excel- 
lence Mgr Constantini déclare: «je ne fais qu’apporter des matériaux bruts 
en guise de fondements. Puis, en son temps, on construira le bel édifice » 
(p. 9). Disons aussitôt: en tout cas, matériaux de choix et fondements 
solides. 

Une première partie de l'ouvrage expose, les preuves à lappui, les 
principes qui devraient guider le développement d'un art sacré indigène; la 
seconde rapporte les essais artistico- religieux chrétiens en Chine, au Japon, 
en Indochine, aux Indes, en Indonésie, en Afrique Septentrionale, en Ethiopie, 
en Afrique noire, en Amériqúe, en Océanie. Presque à chaque page on trouve 
une illustration choisie et chaque apergu de la dernière partie du livre est 
doté d'une bibliographie abondante. 

M., le Chanoine Leclef de Malines et la Maison Desclée De Brouwer ont 
apporté leurs meilleurs soins respectivement à la traduction et à l'édition de 
cette étude aussi intéressante qu’importante, GE, 
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MGR ROELENS, Notre Vieux Congo (18gr-r9r7), Souvenirs du pre- 
mier évêque du Congo Belge, Namur, Grands Lacs, 1948, 12 x 19 
Case tore dOtE brl Onit: 

L’avant-propos du livre nous fait connaître feu Monseigneur Roelens, le 
premier évêque du Congo Belge. Puis, lillustre missionnaire nous parle de 
son premier voyage vers le centre de l'Afrique en 1891, de l’ceuvre princi- 
pale des premiers missionnaires à cette époque: le rachat d'esclaves, de la 
fondation de Baudouinville, de sa première tentative pour atteindre le Kivu, 
de sa première tournée pastorale dans le district du Tanganika, de la lutte 
contre les esclavagistes, la sorcellerie, la cannibalisme et la maladie du 
sommeil Il termine avec une esquisse psychologique des Noirs. L'exposé 
saisissant rapporte en même temps le régit de quelques aventures vécues par 
un des anciens missionaires de Mgr Roelens, le R.P. Colle, et par une reli- 
gieuse au service d'une colonie de dormeurs. Ces pages nous découvrent des 
aspects sans doute très intéressants de notre ancien Congo. DES 


J. CUSSAC, P. Br, L'Apôtre de l'Ouganda, Le Pere Lourdel, 
Namur, Grands Lacs, (1946), 14 x 21 cm, 285 p., 45 fr. 

Le P. Lourdel fut un des co-fondateurs des premières missions des Pêres 
Blancs en Afrique équatoriale. L'histoire de son apostolat est étroitement liée 
à celle du sacrifice des jeunes martyrs de l’Ouganda. 

Cette biographie nous raconte la jeunesse du missionnaire, son travail 
apostolique : les débuts, les avances, les reculs et le succês final de la foi 
dans l’Ouganda, l'histoire des martyrs de ce pays et la mort de l'apôtre à . 
Pâge de 37 ans. 

Plusieurs cartes aident à mieux suivre le récit et presque chaque page 
du livre est illustrée d'une héliogravure. DRE 


IUS CANONICUM 


M. J. LANGOHR, Het huwelijk naar kanoniek recht bewerkt voor. 
België, Nederland en Kongo, Antwerpen, ’t Groeit, 1947, 21 x16 em, 
227 blz., 100 fr. 


Het is een verheugend feit en niet zonder betekenis — schreef Mgr Van 
Hove zaliger gedachtenis in het voorwoord van dit boek — dat in ons land 
een leek met de scholing van de jurist en de ervaring van de advocaat een 
commentaar publiceert over het huwelijksrecht der katholieke Kerk. In geen 
enkele rechtsfaculteit der Belgische hogescholen, wordt een volledige en sys- 
tematische uiteenzetting gegeven van de kerkelijke huwelijkswetgeving; en 
toch beheerst deze het huwelijk van bijna gans de bevolking van ons land. 
Om aan deze spijtige leemte bij de juristen te verhelpen, heeft M. Langohr 
hun een commentaar van het canoniek huwelijksrecht willen bezorgen die 
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tevens voorzien ís van de bepalingen der burgerlijke huwelijkswetgeving voor 
België, Nederland en Congo. 

Dank aan deze studie zal de katholieke advocaat beter in staat zijn om 
zijn verantwoordelijke rol in verband met huwelijksaangelegenheden op te 
nemen. Hij moet immers voorkomen dat burgerlijke huwelijken aangegaan 
worden in strijd met de zedelijke en canonieke normen die steeds moeten 
geëerbiedigd worden. Hij moet in verband met reeds gecontracteerde, maar 
wankele huwelijken gepaste raad verstrekken, desgevallend de kerkelijke recht- 
bank en haar proceduur aanwijzen of integendeel vruchteloze pogingen tot 
nietigverklaring vermijden. 

Het is dan ook volledig terecht dat dit boek algemeen een goed onthaal 
geniet. De magistraten en advocaten vinden er een klare juridische uiteen- 
zetting van het canoniek huwelijksrecht. De priesters anderzijds kunnen hier 
hun kennis van het kerkelijk recht opfrissen en tevens zich de door hen te 
weinig gekende bepalingen van het burgerlijk recht eigen maken. MAP, 


SOCIOLOGIA 


C.J. LANNOY, O. F. M. Cap., De wijsbegeerte van het Communisme. 
Het dialectisch materialisme als grondidee van het communisme (Le- 
vensbeschouwing, n. s), Brugge, K. Beyaert, 1947, 21 x 14 cm, 
134 blz., geb. 70 fr. 

Achter het gewoon communisme dat reeds in een deel van de volks- 
massa doordrong, staat een ideologie, een doctrine. Deze is opgebouwd ge- 
worden door K. Marx, Fr. Engels, N. Lenin, J. Stalin, en door de laatste twee 
tegenover afwijkingen verdedigd. Deze authentieke wijsbegeerte van hetcom- 
munisme wordt in het boek van P. Lannoy grondig, bondig en klaar be- 
schreven. 

Haar ‘ontologie is het dialectisch materialisme : hierin komt het ma- 
terialisme van Feuerbach en de dialectiek van Hegel. Op deze basis werd 
verder de anthropologie, de ethiek, de staathuishoudkunde en het historisch 
materialisme van het Marxisme uitgewerkt. 

Aan de objectieve uiteenzetting dezer leerpunten voegt de schrijver een 
korte kritiek toe die de bijzonderste antinomieën van het communisme onder- 
streept en het antwoord van het christendom bepaalt. Hij doet het in een 
geest van eerlijkheid: «wij vinden hier, zegt hij, een opvatting die volstrekt 
niet vreemd is aan hogere betrachtingen en bij de stichter althans gedragen 
wordt door een ethische bekommernis: de zorg om de waardigheid van den 
mens» (blz. 121). Dit kan echter niet beletten dat er in het wereldbeeld van 
het marxisme vele leemten en dwalingen vervat zijn die diametraal aan de 
natuurwet en het christendom geopposeerd staan. 
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Dit werk steunt vooral op de bronnen zelf van het communisme en ver- 
der op degelijke commentaren ervan. Een nuttige publicatie die zeer juist 
voorlicht tegen de gevaren van sommige lichtzinnige compromissen tussen 
christendom en communisme, TERVAND 


PAEDAGOGIA 


R. CLAUDE S.J. & P. CAPART S.J., Jésus-Christ notre maître. 
Edition pour jeunes filles préparée par des religieuses enseignantes 
(Zémoins du Christ, III), Tournai-Paris, Casterman — Bruxelles, 
Editions de Lumen Vitae, 1948, 20,5 x 14,5 cm. X11-198 p., 44 fr. 

La collection Témoins du Christ qui parut pendant les années de guerre 
fut destinée aux jeunes gens, élêves de l'enseignement secondaire. Le numé- 

„ro 3, Jésus-Christ notre chef a conquis, dès la première édition, la sym- 
pathie enthousiaste des adolescents et de leurs professeurs. Le succès non 
moindre que ce manuel rencontra dansles institutions de jeunes filles, rendait 
souhaitable une adaptation à leur usage. Pour ce travail délicat, les directeurs 
de la collection firent appel à la collaboration de religieuses enseignantes de 
Belgique et de France. C'est le résultat de ce travail qui vient de paraître 
sous le nouveau titre Jésus-Christ, notre maître, 

Le manuel commence par un prologue dont le but est de prendre le 
point de départ dans lexpérience de l'élève : l'adolescente aspire à devenir 
quelqu’un, Le cours de religion se présente comme une réponse à ce désir : 
elle deviendra quelqu’un par l’épanouissement naturel et chrétien de la per- 
sonnalité. Cet idéal se réalise dans le drame tragique de la personne à la fois 
libre et obligée, affaiblie par le péché et rachetée par le Christ. Le couron- 
nement de la personnalité chrétienne se fait par la charité au service de 
Dieu et de son prochain. 

Le centre international de formation religieuse, 27, rue de Spa, Bruxelles, 
a édité des notes pour le professeur, notes qui laideront dans la préparation 
des cours et lui fourniront de nombreuses références, explications et sug- 
gestions. 

Ce manuel dont emploi ne saurait Être assez recommandé, contribuera 
largement à instruire les jeunes filles dans la morale authentiquement 
chrétienne. TEVENS 


Christus onze Koning (Leven in Christus. Een Reeks godsdienst- 
handboeken in samenwerking, onder de leiding van DR M. VAN 
CASTER S.J., III), Brugge-Brussel, de Kinkhoren, 1948, 21 x 13,5 
cm., 128 blz., 44 fr. 

Reeds vroeger werden de twee eerste deeltjes van de reeks « Leven in 
Christus » in het tijdschrift aangekondigd en aanbevolen; cfr. Coll. Gand., 
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1948, t. XXXI, p. 178. Het eerste handelde over het genadeleven door 
H. Mis en Sacramenten, het tweede over de geloofswaarheden. 

Christus onze Koning geeft nu de zedenleer. In Christus vindt de jon- 
gen dat waarnaar zijn jeugdig hart hunkert om zijn bestaan tot een schoon 
leven te maken: een ideaal en een leider. Christus’ liefdewet beleven en 
onderhouden is zijn schoonste levensprogramma. 

Het is verheugend te zien hoe dat handboek van zedenleer reeds opge- 
vat en uitgewerkt is in de zin en de richting welke door verscheidene 
„hedendaagse theologen werden aangeduid om tot vernieuwing en verbetering 
van onze zedenleerboeken te komen. We onderlijnen met genoegen het vol- 
gehouden christocentrisch karakter van dit werkje, zijn positieve orientatie 
naar deugdenbeoefening meer dan naar louter vluchten der zonde, zijn 
waarde voor persoonlijke godsdienstige beleving, zijn aandacht voor de ge- 
meenschapsdeugden, enz Ook in het gehalte en de uniformiteit der illustra- 
ties is een goede stap vooruit gemaakt. 

Stilaan bekomt men een reeks goede godsdienstleerboeken waaraan de 
leraars ín het middelbaar onderwijs veel hebben. EVER 


J. COLOMB, P.S. S., Aux sources du catéchisme. Histoire sainte et 
Liturgie. 1. Au temps de Avent: La promesse, — Il. De Noël 
à Pâgues: La vie de Jésus, — III. De Paques à Avent : Le 
Christ glorieux et l'histoire de l'Eglise, Paris-Tournai-Rome, Des- 
clée et Cie, 1947-1948, 20550 13,5 “em,206, 182: et 350 pp. 30, 
30 et 60 fr. 

On demande depuis quelques années, et avec raison, un retour du 
catéchisme aux sources vives de l'Ecriture Sainte et de la liturgie. Pour que 
les catéchistes puissent mettre en pratique les conseils recus, les considéra- 
tions générales ne sufiisent pas: il faut entrer dans les détails et montrer 
comment toute une année de catéchisme peut se présenter dans une perspec- 
tive liturgique et en utilisant méthodiquement les richesses de lEcriture 
Sainte, Un instrument de travail nécessaire, spécialement conqu pour les 
catéchistes est maintenant à leur disposition. 

Il ne contient pas de lecons toutes préparées pour des enfants d'un âge 
précis. Il présente seulement les matériaux disposés en vue de l'enseigne- 
ment, matériaux que chaque catéchiste devra adapter à son public concret. 
Cette adaptation se fera d'après des indications tendant à rendre l'enseigne- 
ment religieux plus réel et incarné, plus juste et complet, plus efficace et 
vivant (p. 7 ss). 

Dans le premier volume les catéchistes trouveront une Histoire Sainte 
dans laquelle ils verront se développer depuis Abraham le sens de Dieu 
puissant et saint, l'attente du Messie. Dans le second fascicule ils liront la 
vie du Seigneur et assisteront finalement à la victoire de l'amour sur le 
péché, au mystère de la Rédemption. Le troisième tome leur dessine une 
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histoire de l'Eglise qui, à partir des événements extérieurs, les fera pénétrer 
dans le mystère même de VEglise. 

En chaque chapitre une note pédagogique précise l'idée à mettre en 
relief, indique des prièêres et des chants, suggère des desseins, des tests, 
des mimes, des devoirs, etc. 

L'auteur fait lui-même une objection très fondée contre sa méthode, 
c'est que les catéchistes ont à expliquer le catéchisme national en France, 
et celui des diocêses de Belgique chez nous, et que par conséquent il ne 
leur est pas entièrement possible d'adapter leur enseignement aux schémas 


exposés. Une autre remarque c'est que la matière traitée sera en maint en-_ 


droit trop difficile pour les élèves de l'enseignement primaire. Nous nous 
permettons également de douter de laffirmation de l'auteur, que des deux 
sources qu'il indique pour le catéchisme, notamment Ecriture Sainte et liturgie, 
la dernière est la plus importante. 

Toutefois, l’excellent instrument de travail catéchistique, que constitue 
son livre, est une mine d'or où tous ceux qui doivent enseigner la religion 
catholique pourront puiser sans cesse. EMe Bs 


J. ROOSE, Ons rijk geloof. Handboek bij het godsdienstonderwijs in 
de hogere klassen der humaniora en normaalscholen, 2e uitg., Turn- 
hout, N.V. Brepols, 1947, 21 x 14 cm., 524 blz, 170 fr. 

E. H. Roose is bestuurder der Heilige Familie te Tielt en godsdienst- 
leraar bij het normaal- en middelbaar onderwijs aldaar. 

Hoewel zijn werk bedoeld is als handboek bij het godsdienstonderwijs, 
volgt het geen analytisch plan per les of lessenreeks, doch een streng 
synthetische orde. In een korte inleiding verwittigt hij dat zijn opzet niet 
was een apologetica te schrijven, maar wel een katholieke geloofsleer. Dan 
volgen drie boeken: een eerste over de bronnen van de kerkelijke leer, een 
tweede over God, een derde over Gods werk naar buiten in natuurlijke en 
bovennatuurlijke orde gezien, ons streven naar God ende bekroning van Gods 
werk, de uitersten. ° 

In appendix werden voor de normaalscholen enkele hoofdstukken over 
geloofsrechtvaardiging aangebracht. Tot slot geeft het boek pragmatische 
aanwijzingen volgens dewelke het kan aangewend worden als handboek bij het 
godsdienstonderricht in de vier hoogste jaren der humaniora en in de laatste 
drie van het normaalonderwijs. 

Deze uiteenzetting van de katholieke leer is grondig en juist, de be- 
woording nauwkeurig, de stof wordt volgens een logisch plan voorgesteld en 
allerbest uitgewerkt. Toch heeft men den indruk dat de zedenleer in verge- 
lijking met de geloofsleer ietwat stiefmoederlijk is behandeld. Zij blijft ook te 
veel op louter ethisch standpunt staan en verwerkt te weinig de boven- 
natuurlijke elementen welke in de laatste tijd reeds in menig handboek op 
gelukkige wijze werden geïntegreerd. 


\ 
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Dit belet niet dat wij hier een zeer voortreffelijk en degelijk boek heb- 
ben dat aan de godsdienstleraren der hoogste klassen van het middelbaar en 
normaal onderwijs sterk dient aanbevolen te worden. | 


VARIA 


CH. MOELLER, Sagesse grecque et Paradoxe Chrétien, Tournai, 
Casterman, 1948, 13 x 20 cm., 380 p., 90 fr. 

L'objet de cette Étule, couronnée par les «écrivains catholiques», est de 
montrer les conséquences de la conception chrétienne du monde sur la re- 
présentation de l'homme dans l'oeuvre d'art. La révélation chrétienne est la 
source d'un «humanisme céleste>, celui de «l'homme nouveau», qui a eu 
son influence sur les chefs-d’ceuvre littéraires. 

L'auteur veut montrer que la littérature est une propédeutique rejoignant 
le christianisme. L’'humanisme aiderait ainsi à mieux comprendre la religion. 
Dans ce but fes chefs-d'ceuvre de l'antiquité classique sont comparés avec 
les ceuvres des littérateurs chrétiens en ce qui concerne les thèmes fonda- 
mentaux du mal, de la souffrance et de la mort. Le même thême se retrouve 
de chaque coté, mais approfondi, expliqué et transfiguré chez les chrétiens. 

Le christianisme révèêle donc à lartiste un monde nouveau, le plus 
sublime qui soit dans je domaine des Lettres. Le point de vue chrétien ne 
rétrécit pas l'image de l'homme, mais l'élargit, en y ajoutant une dimension 
supplémentaire: par en haut, la grâce; et par en bas, le péché. Cette ori- 
ginalité du christianisme n'’exclue pas certains pressentiments du surnaturel 
dans l’âme des écrivains antiques Sous certains aspects donc la cuiture anti- 
que est une vaste problématique qui fait éclater le besoin ’un salut sur- 
“ naturel. Celui-ci se révèle à la fois inattendu, nouveau, et parfaitement adapté 
à l'homme pécheur et souffrant. 

La révélation chrétienne enrichit donc, indirectement, le domaine de la 
tragédie. Elle ne crée pas le tragique, c'est l'oeuvre de l'homme; mais elle 
Papprofondit, le sonde d'un regard de miséricorde et le rachête. 

Ce livre précieux se distingue par une vaste érudition, ainsi que par son 
parallêle captivant entre la littérature antique et chrétienne sur les trois thêmes 
fondamentaux de l'existence humaine. Pl 


J. FRANGOIS, Het levende woord, Derde Deel, Brussel, De Kinkhoren, 
1949. 16 x 23,5 cm., 1016 blz., ingen. 295 fr., geb. 345 fr. 

Met dit derde deel is «Het Levende Woord» volledig. Het gaat voor 
de steekwoorden van M. tot Z. Een meer uitvoerige behandeling kregen nu 
de onderwerpen: Maria, mens, misofter, priester, voorzienigheid, ziel en 
zonde. Op het einde vindt men, voor de drie delen samen, een plan van 
verdeling der behandelde stof over de hoofdstukken van de catechismus en 
een uitgebreid alphabetisch zakenregister, 
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In zijn geheel beschouwd is «Het Levende Woord» een prachtwerk. Het 
is keurig uitgegeven en bevat een macht van materiaal dat aan godsdienst- 
leraars, bestuurders van studiekringen en predikanten onschatbare diensten 
kan bewijzen. Het is daarbij in een minimum van tijd tot stand gekomen, zo- 
dat het spoedig in zijn geheel bruikbaar werd. Vanwege de auteur veronder- 
stelt dat alles een geweldige krachtinspanning waarvoor hij de meeste lof en 
dank verdient. LE: 


P, A. HANIN, S. J., De kerkelijke wetgeving nopens de gewijde 
muziek, naar het Fransch bewerkt door P. Tharcisius Valvekens Ord. 
Praem., Doornik, Desclée & Cie, 1936, 21 x 14 cm.‚, 113 bl. 

«De gewijde muziek, als integrerend bestanddeel der plechtige liturgie, 
heeft deel in het algemeen doel van deze, nl. de eer van God, de heiliging 
en de stichting der gelovigen». (Motu proprio van Z.H. Paus Pius X). Daar- 
om heeft de Kerk het recht en de plicht er over te waken dat deze kunst 
zoveel mogelijk de eigenschappen der liturgie zou bezitten, nl. vroomheid en 
vormenschoonheid, waardoor ze meteen algemeen genietbaar zal zijn. 

Schrijver geeft ons een verzameling van officiële akten en richtlijnen 
sedert het Concilie van Trente tot op heden uitgevaardigd. Hij behandelt 
achtereenvolzens 1) De zangboeken (herstel der melodieën) 2) Het orgel en de 
andere instrumenten 3) De zang 4) De zangers, In een bijvoegsel dat het 
grootste aantal” bladzijden beslaat, vinden we samengebracht de pauselijke 
documenten, de akten van het Concilie van Trente, voorschriften van het 
kerkelijk wetboek en van het Caeremoniale Episcoporum, decreten en ant- 
woorden van de H. Congregatie der Riten. Intussen werd nog doer het decreet 
4247 van de S.C. Rituum het gebruik van gramophoon in de kerk verboden. 
Ook de actuele discussie over het automatisch pijpenorgel en het ersatz-orgel 
(het Hammond-instrument) werd niet behandeld. Werden deze richtlijnen van 
het hoogste kerkelijk gezag volledig gevolgd, dan zou de eredienst er veel bij 
winnen, niet alleen op liturgisch maar ook op artistiek gebied. Daarom be- 
velen we het werkje ten zeerste aan en weusen het een ruime verspreiding. 


W. SMET, S. J., Liturgisch leven in de Jeugdbeweging, Deel l. 
Advent en Kerstmis, Brussel, Vlaams Verbond der Katholieke Scouts, 
Koninklijke straat, 267, 1948, 11,5 x 17,5 cm, 112 bl., 35 fr. 

Dit boek is het eerste deel van een trilogie die de paedagogische waarde 
en de religieuse vormingskracht van de liturgie in de jeugdbeweging bewijst. 
Wij vinden ín dit werk niet enkel gedachten en suggesties, maar 
ook liturgische verwezenlijkingen, waarvan de praktijk zowel de mogelijkheid 
als het welslagen heeft bewezen. In een eerste hoofdstuk wordt aangetoond 
hoe de jeugd de liturgie moet leren ontdekken «als de volmaaktste uitdrukking 
van haar diepste zieleleven». Verder wordt achtereenvolgens aangeduid, op 
suggestieve en originele wijze, hoe de jongens zowel hun dag als de week 
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en het kerkelijk jaar kunnen vieren. De liturgie van de Kerstkring wordt 
dan in détail uitgewerkt in allerlei werwezenlijkingen die aan de jongens- 
mentaliteit aangepast zijn. De. viering van de liturgie moet geschieden in het 
parochieverband en in het familieleven. Daartoe worden de leden van de 
jeugdbeweging in de groep en in de patrouille voorbereid. Wat in de jeugd- 
groep wordt ingericht, zullen zij thuis invoeren en nabootsen. Tenslotte heeft 
dergelijk liturgisch apostolaat een verheffende invloed op ieder lid van de 
jeugdgroep. Dit werk kan uitstekende diensten bewijzen aan aalmoezeniers en 
leiders van onze jeugdgroeperingen. Daarom durven wij het gerust aanbe- 
velen. Dil 


OPUSCULA RECEPTA 


* De Orde voor Wereldpriesters, Antwerpen, Korte Winkelstraat 1, 1948, 11 x 17 cm, 
DeNDI, PS Fr: 

* J. Laroux, Notre Messe paroissiale, Bruges, Abbaye deS. André, 1948, 10 x 14 cm, 
80 bl, 8 Fr. 

* J. Masson, Un Samaritain passa, Paris, Bloud et Gay, 1948, 11 x 16 cm., 144 bl. 
Theresia van Lisieux, Antwerpen, ’t Groeit, 1947, 11 x 19 cm., 75 bl, 15 Fr. 

* P, Charres, S.J., Créateur des choses visibles, Tournai, Casterman, 12,5 X 19 cm, 
56p., 20 Fr. 

XJ. Encer, Gaudeamus omnes in Domino, Sermons pour les fêtes de l'année, Tournai, 
Casterman, in -8°, 244 p., 60 Fr. 

* J. Encen, Insta opportune, Sermons pour tous les dimanches de l'année, Tournai, 
Casterman, in -8°, 320 p., 63 fr. 

* Les Cahiers du Symbolisme Chrétien, Revue paraissant six fois par an sous la direc- 
tion. D'Yvan LeNain, Bruxelles, rue Elise, 117, W. Zet 3 (Août — Novembre), 1948, 
* CHANOINE F. Croou, Israël, Bruxelles, Edition Universelle, 1948, 21 x 14 cm., 46 p. 
— Petite histoire des juifs, depuis Abraham jusqu’à nos jours. 

* A. LanQuermin, Bible familiale et liturgique. Textes sacrés pour la lecture au foyer 
distribués. selon. le cycle liturgique, Tournai, Desclée, 1948, 19 x 18 cm., 618 pp., 
broché: 70 Fr.; relié 100 Fr. 

L'auteur s'est efforcé d'extraire les pages les moins ardues et les plus nourris- 
santes des livres sacrés, de les répartir selon le cycle liturgique, de les accompagner 
de quelques notes explicatives des mots difficiles, de faire précéder enfin chaque 
chapître d'un bref commentaire pour indiquer les principales applications spirituelles 
qu'on en peut faire. C'est la traduction de Cramron qui a été généralement utilisée: 
* A. Trrcor, Leven. van O. H. Jezus Christus, Nederlandse bewerking door C. van den 
Bliek, Doornik, Desclée, 1948, 17 x 10 cm., 323 blz, 

De vertaling der Evangelieteksten is deze van Van Tichelen. Voor de rest is 
dit boekje een stuntelige vertaling van een werkje waarvan we veel goeds zegden 
in de Coll. Gand,, 1948, blz. 358. 

* A. Meurrmans, Stabat Mater, op Latijnse en Nederlandse tekst voor 4 gem. st. of 
voor 1 st. met orgelbegeleiding, 20 fr. — O Celse rerum Conditor, voor 4 gem. 
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st. met orgelbegeleiding, 15 fr., Leuven, Bibliotheca Alfonsiana ; Brussel, « De Hulst». 

Twee composities uit het Brugse massaspel «Sanguis Christi», aan alle koorver- 
enigingen aanbevolen. 

* P.N. Teeuwen, O.E.S. A. — G. Dekeser, Sint Nikolaas van Tolentino, Gent, PP. 
Augustijnen, 1946, 16 x 24 cm, 142 blz, ing. 60fr., geb. 85 fr. 

Het boekje begint met een korte levensschets van Sint Nicolaas van Tolentino. 
Daarna deelt het allerhande wetenswaardigheden mede omtrent de verering van de 
heilige in nog bestaande of reeds verdwenen Vlaamse bedevaartplaatsen. Doorheen 
de tekst steken een dertigtal mooie afbeeldingen van kunstwerken in verband met 
de beschreven eredienst. 

* J. Kempeneers, La Resistance catholique en Allemagne 1933-1945, (Etudes Religieuses, 
n° 637), Liège, La Pensée Catholique, 1948, 12 x 18cm, 36 p., 6 fr. 

Un apercu saisissant de la résistance des catholiques en Allemagne contre le 
régime hitérien. 

* Dororgy Macxinper, Paloma Remedios, vert. door P. HARDY, Antwerpen, Vlaamsche 
Boekcentrale, 1948, 20 x 15 cm., 196 blz. 

Roman. Het leven van een toneelactrice, Het beeld van een evangelisch-levend 
priester is haar houvast in de wereld. Jaren later ontmoet zij de geestelijke terug : 
hij maakte carrière. en verloor zijn apostolische ijver. Om dat vuur terug te doen 
oplaaien brengt zij het ofter van haar leven en van haar roem: de « Remedios» 
wordt Carmelites. 

* H.M. Ocer, O.P., Les Américains chez eux, Liège, La Pensée Catholique, 1948, 
12,5 x 19 em., 64 p., 15 fr. 

* H.M. Ocrr, O.P., L'Eglise Catholique aux Etats-Unis, (Etudes Religieuses n° 642), 
Liège, La Pensée Catholique, 1948, 12 X 18 cm., 20 p., 6 fr. $ 

* M. F. Winprarr, Les Enfants de Fatima, traduit par le Vicomte du Parc, Bruges, 
Desclée De Brouwer et Cie, 1949, 14 x 21,5 cm, 140 p., 60 fr. 

Un récit simple et touchant des événements de Fatima. 

* L. Soume, Met Heilig Avontuur van Godelieve, Gudula, Kristin, Lutgardis en 
Amelberga, Tweede, herziene en vermeerderde druk, Mechelen, St Franciscus 
Drukkerij, 1948, 18,5 x 20,5 cm., 116 blz. 

In piëteitvolle overweging heeft de auteur gezocht naar de essentie van het 
zieleleven der heilige Vlaamse vrouwen: Godelieve, Gudula, Kristin, Lutgardis en 
Amelberga. 

* L. Sanpers, Vie de Sainte Godeliève de Ghistelles, Bruges, Desclée De Brouwer, 
1948, 1 x 19,5 cm., 94 p., trois planches hors-texte, 57 fr. 

La vie de sainte Godeliève de Ghistelles «si pieuse et si méritante, si doulou- 
reuse aussi », écrit l'auteur, «est assez belle dans sa simplicité, pour édifier le lecteur 
et lui faire aimer en Godeliève un modèle de vertu (p. 18). 

A laide d'une Vita, qui de l'avis des Bollandistes, s'impose comme la plus 
véridique, et des données de la tradition, qui résistent à la critique historique, 
M. Sanders décrit en toute simplicité la vie, le martyre et la glorification de la 
sainte, et la conversion de son mari Bertulphe. 


Articuli 


OP DE VOORAVOND VAN HET PAASFEEST (Jo. 13, 1-30). 


De publieke activiteit van Jezus bereikte in de verrijzenis van 
Lazarus haar hoogtepuat, doch ook haar einde; in dit teken straalde 
de afglans van Gods heerlijkheid, waarvoor echter de Joden de ogen 
sloten in volledige verblinding ; het doodsvonnis van Jezus is in prin- 
cipe geveld (Jo. 11), De nardus op het hoofd van Jezus is reeds 
balsem voor een dode; de « blijde inkomst» in Jerusalem is wèl 
de vervulling van de oude messianische droom, maar ook een sprong 
in de muil van de leeuw. Ten spijt van al de tekens was de zen- 
ding van Jezus bij de Joden mislukt. Waarom liep dit mis ? Waarom 
heeft Israël in zijn Messias niet geloofd? Aan dit duister probleem, 
dat de geest der eerste christenen danig gekweld heeft, wordt bij 
Sint Jan de traditionele oplossing gegeven: het woord van de profeet 
(o. m. Is. 6, 9) moet zijn beslag krijgen (1). Maar er is ook een 
lichtzijde aan de kwestie: met de dood van Christus worden de 
bakens voor de boodschap van het Rijk Gods verzet buiten de gren- 
zen van Israël; op het ogenblik dat de Joden het licht menen te 
doven, gaat het schijnen voor de ganse wereld ; Jezus sterft als een 
korrel in de voor, en de oogst die er uit rijpt is de Kerk der 
heidenchristenen (2). Tot slot laat de evangelist Jezus zelf zijn zen- 
ding samenvatten in de vorm van een profetisch orakel, dat treffend 
als inclusie overeenstemt met de proloog (Jo. 12). Zo is het eerste 
deel van het vierde evangelie achter de rug. 

Het tweede deel, althans hfst. 13-17, speelt zich in meer intieme 
kring af ; na zijn mislukking bij de Joden, keert Jezus zich uit- 
sluitend tot de leerlingen om hen de zin van zijn leven te doen 


(1) Cfr Coll. Gand., 1948, blz. 314-321. 
(2) Jo. 10,16; 11,52; 12,19-24; 32-33. 
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vatten (r). De afscheidsrede op het laatste avondmaal geeft er de 
fundamentele betekenis van aan, vooral in het licht van de komende 
gebeurtenissen, waarop de leerlingen moeten voorbereid worden; de 
vrees dat ze er het hoofd zullen bij verliezen, is niet denkbeeldig. 
Aldus zijn deze instructies het geestelijk testament van de Heer ge- 
worden, en we moeten ze lezen als een afscheidswoord, gesproken in 
de schaduw van de dood. Het mag dan zijn dat dit geestelijk testa- 
ment rijk aan theologie is, toch heeft het zijn Sitz im Leben in de 
konkrete situatie van het afscheidsmaal ; het zou dan ook verkeerd 
zijn die theologie los te scheuren uit de atmosfeer, waarin ze gedacht 
is, en haar te herleiden tot een schematische verzameling thema's, 
een systeem van abstracte doctrine, terwijl ze eerder uitdrukking is 
van een geleefde werkelijkheid (2). Laat het dan nog waar zijn dat 
Sint Jan verwant zou zijn met het Hellenistisch milieu en het 
gnostische denken, zijn eerste thuis is en blijft de eigen christelijke 
communauteit ; deze zit met haar diepste vezels vast aan een histo- 
rische gebeurtenis, wier theologische betekenis zij eerst als waarde in 
een godsdienstige ervaring gevat heeft, om ze slechts nadien — en 
zeer geleidelijk — in notionele begrippen uitte drukken. Komt daarbij, 
dat indien de auteur van het vierde evangelie de apostel Joannes 
geweest is, al die feiten en gezegden van dit laatste uur — het uur — 
voor hem een diepe psychologische weerklank moeten gehad hebben. 
Daarvan getuigt de litteraire vorm van dit geestelijk testament, en 
deze is evenzeer feit als de leerstellige inhoud; daarom moet de 
vormanalyse in de commentaar even goed tot haar recht komen als 
het theologisch onderzoek. Men kan Homeros zo zeer als proefterrein 
voor vergelijkende taalkunde of historische, folkloristische en mytho- 
logische realia gebruiken, dat men geen oog meer heeft voor de 
betovering van deze oude poëzie. Tenslotte geeft de eenzijdige toe- 
passing van deze theologisch-thematische methode een gebrekkig resul- 
taat: ze vindt onmogelijk de draad van het geheel, ze komt tot een 
ordeloos samenraapsel van leerstellige gegevens, en moet meestal be- 
geven voor de bekoring om aan tekstverplaatsing te doen. In feite 


(1) Me. onderstreept het onderscheid tussen de prediking aan de massa en de 
vorming van de leerlingen doorheen gans zijn evangelie. Cfr Coll. Gand., ibid, 
blz. 316-317. 

(2) We betwisten het recht niet systematische bijbeltheologie te doen, integendeel! 
We vragen alleen dat rekening zou worden gehouden met de eigen denkvormen van 
de bijbelse auteur, en aan deze geen voorstellingen of begrippen zouden worden 
opgedrongen, die de zijne niet zijn noch kunnen zijn. 
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is het de psychologische atmosfeer die aan het geheel zijn eenheid 
geeft ; we hebben hier geen theologische uiteenzetting, maar «laatste 
raadgevingen », waarbij het ene woord het andere oproept, en de 
gedacate zich beweegt in een kringloop en in herhalingen vervalt; 
dit procédé is beslist niet ongewoon in het vierde evangelie. 

Laten wij, in het licht van deze methodologische beschouwingen, 
het voorspel van dit geestelijk testament, het verhaal van de voet- 
wassing lezen. 


1. Algemene inleiding tot het geestelijk Testament. (v. 1). 


De chronologische aanduiding, waarmee het verhaal begint, is 
wel grammaticaal te verbinden met een der volgende werkwoorden, 
maar is, naar de zin, te nemen voor een plechtig opschrift van de 
hele sectie : « Op de vooravond van het Paasfeest ». 

Dit is het laatste Paasfeest dat Jezus meemaakt; het drama 
begint, « het uur» is gekomen. De lezer wacht op dat uur; het is 
hem herhaalde malen op geheimzinnige wijze, tegelijk als het uur 
der duisternis en als het uur der verheerlijking, aangekondigd (1). 
Jezus kent dit uur (2). Het is best dit op de drempel der tragedie 
duidelijk te onderstrepen ; het feit dat de Messias zo in de val liep 
kon in het hoofd van een Jood alleen maar desillusie en twijfelzucht 
wekken. Bovendien bedoelt de preliminaire bevestiging van deze 
voorkennis ook een psychologisch-litterair effect ; ze is als een gulden 
draad doorheen gans de sectie (3) geweven, om de spanning der 
atmosfeer hoog te houden en aan de laatste raadgevingen haar aan- 
grijpend karakter, haar volle resonantievermogen te geven. Zoals bij 
elke mijlpaal in dit dramatisch gebeuren (4), staat het eidoos (wetend), 
met de gedrongen-zware sonoriteit van zijn klankencomplex, als een 
wachtwoord bij deze plechtige affirmatie, en met de statige beweging 
van de zin moet het ertoe bijdragen om Jezus in bovenmenselijke 
sereniteit te laten uitstijgen boven het zielig, bang onbegrip der leer- 
lingen en het satanisch gekuip der Joden : « Op de vooravond van 
het Paasfeest — in het klare bewustzijn dat het uur was gekomen om 
over te gaan van deze wereld tot de Vader...». 


(1) Jo. 7,6-8.30; 8,20; 12,23.27. 

(2) Jo. 7,33-35; 8,21; 9,4; 10.15.17; 12,7.23.24.27.31.35.. 

(3) Zie het voorafweten van Judas’ verraad, van Jezus’ heengaan, van Jezus’ ver- 
volging door de Joden. 

(4) Cfr Jo. 13,8; 18,4; 19,28. 


— 112 — 


Ook de evangelist zit niet meer gevangen in de paniek van het eerste 
ogenblik ; hij duidt de brutale, ontgoochelende dood van Jezus aan 
naar zijn wezenlijke betekenis, als een overgang van deze onwezenlijke, 
onbestendige, satanische wereld tot de Vader, brandpunt van de 
ganse christelijke verwachting en hoop. Zulke aanduiding getuigt 
van een theologische rijpheid, die alleen het resultaat kan zijn van 
een langdurig, rustig schouwen. Ook het leven van Jezus beziet de 
evangelist niet in zijn phenomenale werkelijkheid, maar in de ziels- 
houding die ervan ten grondslag ligt, de vriendschap tot de zijnen : 
« Hij beminde de zijnen die in de wereld waren en Hij beminde hen 
tot het uitersten. Precies terwille van deze verknochtheid heten de 
leerlingen « de zijnen » en het tussenzinnetje « die waren in de wereld » 
moet de kommer suggereren, die de Heer om hen heeft voor de tijd 
van het alleen-zijn, na zijn heengaan (1). Dit zijn maar kleine aan- 
duidingen, maar zij verraden een hele atmosfeer van bezorgde gene- 
genheid in het vooruitzicht van een onzekere eenzaamheid. Uit deze 
atmosfeer is dit afscheidswoord gegroeid; de vriendschap voor de 
zijnen dwingt de Heer ertoe hen voor te bereiden op het drama, hen 
niet zo maar in de verlatenheid te stoten. 

Het heengaan zelf van de Heer is de bloem van de vriendschap, 
het is vriendschap tot het uiterste. De Griekse term sluit een dubbel- 
zinnigheid in; inderdaad, hij betekent zowel « vriendschap totterdood » 
als « toppunt van vriendschap». Beide betekenissen zijn aanwezig, 
hoewel de nadruk ligt op de tweede (2) : door de dood is het 
hoogste bewijs van de vriendschap gegeven. 


2. Inleiding tot de voetwassing (v. 2-9). 


De anecdote die nu volgt is op zich vrij onbelangrijk, maar er 
zit een symbolische betekenis aan vast, die in de gegeven omstandig- 
heden treffend is. Alle bijkomstigheden zijn terzijde gelaten om aan 
die symboliek haar volle reliëf te geven (3). 

Het avondmaal is begonnen ; men zit reeds aan tafel (4). Het 
is al heel ongewoon nu nog recht te staan voor de voetwassing. Men 


(1) Dergelijke details krijgen eerst het nodige reliëf als men ze leest in de geest 
van het ganse afscheidsfeest. Men leze slechts hfst. 17 om er zich van te vergewissen. 

(2) Jo. 15,18; 1 Jo. 3,16. 

(3) Lc. 22,24 geeft als gelegenheid tot de voetwassing het dispuut van de leer- 
lingen over de voorrang. 

(4) Zo moet men volgens de beste handschriften, en volgens de context (v. 4. 
12.26) lezen, en niet zoals de Vulgaat: caena facta. 
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kan het hele geval slechts begrijpen als men de psychische componen- 
ten van het toneel ziet contrasteren. Het laaghartige verraad van 
Judas, achter wiens masker de duistere figuur van de Satan manceu- 
vreert, steekt schril af tegen de vriendschap totterdood van Jezus (v.1) 
en het exempel van liefde in de voetwassing. Deze vrijwillige slaven- 
dienst wordt op zijn beurt slechts begrepen in tegenstelling met het 
bewustzijn dat de Heer heeft van zijn bovenmenselijke waardigheid. 
Het eidoos is er opnieuw. Jezus is zich ervan bewust volmacht te 
hebben over alles, de wereldmacht van de Vader te delen. Hij 
weet dat weldra, in zijn dood, de allesbeheersende macht glorie- 
vol aan het licht zal komen,want zijn dood is een terugkeer 
tot de Vader, waarvan Hij is uitgegaan, en meteen de machtigste 
openbaring van zijn oorsprong en wezen (1). De tegenstelling is 
even sterk onderstreept als in Phil, 2, 6-8, en het valt moeilijk te 
loochenen dat hier een dramatisch effect beoogd is De oppositie is 
van het theologische plan der objectieve werkelijkheid doorgetrokken 
in de psychologische orde : het contrast speelt in het bewustzijn van 
Jezus. Sint Jan heeft dus, niettegenstaande zijn theologisch karakter, 
zin voor psychische werkelijkheden. 


3. De voetwassing (. 4-11). 


Tegen deze geheimzinnige achtergrond, geschilderd in de bewuste 
hiëratische toon die we hoorden in v. 1, wordt thans meteen lichtere 
pen, de handeling in alle eenvoud verhaald. Jezus staat op van de 
lage tafel. Hij legt het bovenkleed af‚ neemt een stuk linnen hand- 
doek, en «de voetwassing begint. 

Petrus komt wellicht de eerste aan de beurt (2). In elk geval 
is die gezonde visserskop verwonderd over de doening van Jezus. De 


(1) Deze gedachte is een van de meest belangrijke in de theologie van Sint Jan. 
Het hele leven van Jezus is wel een zekere manifestatie van de heerlijkheid van de 
Vader, doch deze komt eerst zonneklaar aan het licht bij de dood, die tegelijk zijn 
verheerlijking is. Want de dood is terugkeer tot de Vader, en niemand keert terug 
tot de Vader, tenzij Hij die van de Vader komt (3,13). De hemelvaart is dus in de 
voorstelling van Sint Jan, een terugkeer van de Mensenzoon naar de plaats waar 
Hij vroeger was (6,62), en zo de duidelijke openbaring van zijn oorsprong en van 
zijn wezenlijke waardigheid (8,28). Vandaar het herhaald samengaan van «komen 
van de Vader» en «terugkeren naar de Vader». 

(2) Vv. 4-5 geven de algemene beschrijving der voetwassing, v.6 meer bepaald 
de voetwassing van Petrus. De tekst insinueert niet dat Petrus niet de eerste is. 
Integendeel, het zou moeilijker te begrijpen zijn dat Petrus nog protesteert als er al 
een hele serie zijn voorgegaan. 


— 14 — 


verhoudingen zijn op haar kop gezet”: « Gaat Gij mij de voeten 
wassen 3 ». Maar Jezus wijst dit spontaan protest plechtig af als 
onbegrip. Men moet zijn handelswijze niet van buitenaf, naar mense- 
lijke normen, beoordelen. Er zit een diepere zin achter en Petrus 
kent die niet; die wordt hem eerst straks (r) uitgelegd. Koppig 
houdt de leerling voet bij stek: « Nooit zult Gij mij de voeten. 
wassen ». 

Dan komt het antwoord van Jezus, dat de lezer evenzeer als 
Petrus onthutst: « Als ik u niet wassen mag, zult gij met mij geen 
deel hebben ». De reactie van Petrus was begrijpelijk, en zeker goed 
bedoeld ; zij getuigt van zijn eerbied voor de Meester. Waarom dan 
dat harde dreigende antwoord van Jezus? Of is er aan die voetwas- 
sing nog iets anders gelegen dan een symbool van christelijke broeder- 
liefde? Kerkvaders en theologen hebben er een zuiverende kracht in 
gezocht, doch werden het er nooit eens over, welke zonden hierdoor 
konden vergeven worden. Gezien de zware sanctie waarmede gedreigd 
wordt, zou men vermoeden dat het om zware zonden gaat, doch 
anderzijds kan men bezwaarlijk de afwijzing door Petrus voor een 
grove ongehoorzaamheid houden, daar ze toch geïnspireerd was door 
eerbied voor de Meester. P. Braun heeft dan ook terecht met dit 
reinigende karakter opgeruimd (2). Jezus interpreteert de voetwassing 
enkel als een voorbeeld van christelijke broederliefde, van nederige 
dienstvaardigheid (v. 15). Ook in die zin spreekt de oorspronkelijke, 
kortere lezing van v. 10 : « Wie een bad nam, moet niet meer gewassen 
worden, maar is gans rein. En jullie zijn rein.…. ». De leerlingen 
zijn gewassen, ze zijn rein, terwille van het woord, de openbaring 
die Christus hun deed van zijn ganse persoonlijkheid (15,2). Het 
gaat er dus niet om een zuiveringsritus. 

En toch is het geval ernstig. Als Petrus de voetwassing niet 
ondergaat, zal hij geen « deel hebben » met Christus, d.w.z. geen 
plaats hebben in het Rijk Gods, dat Christus komt stichten. Wel 
zou het gebruikte praesens kunnen doen denken dat deze woorden 
geen bedreiging bevatten, maar slechts een vaststelling zijn van 


(1) Meta tauta betekent straks, d.w.z. na de voetwassing, als Jezus zelf de commen- 
taar zal geven. Er is'hier dus geen allusie op het diepere inzicht dat de leerlingen 
zullen krijgen na de verheerlijking van Christus. In dit geval zouden we lezen 
husteron, zie v. 36. Cfr H. Pernor, Études sur la langue des Évangiles, Parijs, 1927, 
blz. 210. 

(2) R.P. Braun, O.P., Le lavement des pieds et la réponse de Jésus à Saint 
Pierre, in Revue Bibligue, 1935, blz. 22-33. 
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Petrus’ onbegrip, zoals in de gelijkaardige tekst van Mt. 16, 21-23: 
«…. Ga weg van Mij, Satan, gij zijt Mij een ergernis. Want gij 
zijt niet bedacht op wat God wil, maar slechts op wat de mepsen 
willen ». Maar het praesens heeft bij Sint Jan zeer dikwijls de be- 
tekenis van het futurum, en in ons geval is dit zeker zo. Want 
«deel hebben » met iemand iseen Semietische zegswijze, die aanduidt: 
«delen in een toekomstig gemeenschappelijk bezit (bv. land of buit) ». 
De hele context (hfst. 13-17) ziet bovendien alles in de perspectief van 
de toekomstige heerlijkheid die Christus gaat ingaan ; en meer be- 
paald, spreekt de aanvang van de afscheidsrede over de vele wonin- 
gen die in het Vaderhuis zijn (Jo. !4,2). Ook de parallele tekst 
Lc. 22-24 laat op de les in nederige dienstwilligheid, die de sym- 
boliek van de slavendienst bij het avondmaal nog verraadt, aanstonds 
een belofte betreftende het Rijk Gods aansluiten: «wie is groter, 
hij die aan tafel ligt, of hij die bedient? Is hij het niet die aan tafel 
ligt? Welnu, Ik ben onder u als de dienaar. Gij zijt mij trouw ge- 
bleven bij mijn beproevingen. Daarom verleen Ik u het koninkrijk 
zoals mijn Vader het Mij verleend heeft: dat gij in mijn koninkrijk 
aan mijn tafel moogt eten en drinken, en tronen om de twaalf 
stammen van Israël te oordelen ». Tenslotte veronderstelt de reactie 
van Petrus — niet enkel de voeten, maar ook de handen en het 
hoofd ! — dat er iets op het spel staat, en dat bij niet eenvoudig 
een blaam opliep. Petrus wordt ineens àl te bereidwillig, omdat hij 
er geen lust toe heeft er zijn plaats als groot-vizier in het Rijk bij 
in te boeten. Om dezelfde bekommernis hangt hij de held uit, als 
Christus van heengaan spreekt: hij wil Hem absoluut volgen, hij is 
van duivel noch hel bang, want... men kan er nooit té dicht bij 
zijn als de stichting van het Rijk Gods in de lucht hangt (13, 37). 
Als dan de plaats in het Rijk afhangt van het feit of men netjes ge- 
wassen is, dan is Petrus bereid alles te ondergaan. 

Maar neen, het is geen kwestie van wassing, de leerlingen zijn 
rein terwille van het Woord. Waarom gaat het dan tenslotte? Om 
het onbegrip van Petrus. Zoals deze na de transfiguratie niet 
aanvaarden kon dat de Messias lijden en sterven moest (Mt. 16,21-23), 
zo begrijpt hij nu niet waarom Christus slavendienst verricht, Want 
niet tegen de voetwassing protesteert hij — desnoods ook de handen 
en het hoofd ! — maar wel tegen de voetwassing door Christus : « Gaat 
Gij mij de voeten wassen? ». Petrus ziet niet in dat eenvoudige 
dienstwilligheid de kern is van de christelijke levenshouding. Wie dat 
niet inziet, is niet op zijn plaats in het Rijk. Zo is het woord van 
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Jezus niet een blaam om een misdaad van Petrus, maar een dreigen- 
de aanmaning tot inzicht in het wezen van de christelijke levens- 
houding, die hier in een symbolische handeling wordt gepredikt. 

Er zijn nog een paar woordjes in het verhaal van de voetwas- 
sing die de lezers zullen getroffen hebben. Midden in de milde at- 
mosfeer van dit agapè-feest, midden in die les over christelijke broe- 
derliefde, klinkt opnieuw, vluchtig slechts maar des te rauwer, een 
valse noot: « … niet allen ». Even trekt, op de achtergrond van het 
toneel, de schaduw van de verrader voorbij, wat de mysterieuze span- 
ning van dit afscheidsfeest nog opdrijft. 


4. De commentaar op de symbolische handeling (v. 12-17). 


Jezus gaat terug aanliggen. «Begrijpen jullie wat ik nu deed?» 
Jezus weet wel dat zij het niet begrijpen (v. 7); de vraag is slechts 
een vorm van inleiding. De leerlingen noemen Hem de Meester, de 
Heer, en terecht: want Hij is het, onbetwistbaar en exclusief (1). 
En toch verricht Hij slavendienst. Met nadruk onderstreept Hij de 
tegenstelling tussen zijn waardigheid en zijn handelwijze (cfr v. 3-4), 
omdat Hij daaruit, op grond van een Semietische redenering (2) de 
conclusie wil trekken: a fortiori moet ook gij zo handelen. 

Het is niet een toeval dat de voetwassing als voorbeeld kan dienen 
voor de leerlingen ; de daad werd als voorbeeld gesteld, als een preek 
in actie, en de afscheidsrede zal op dit thema der caritas herhaalde- 
lijk terugkeren. De leerlingen zullen later tegenover elkaar dienst- 
willig moeten zijn, niet alleen zoals de Meester het was tegenover 
hen, maar omdat Hij het was. De christelijke caritas wordt in het 
Nieuwe Testament niet gefundeerd op ethische principes, waarbij dan 
het voorbeeld. van de Meester als illustratie kan dienen, maar op de 
handelwijze zelf van de Meester. De caritas is een specifiek-christelijke 
deugd (cfr 13, 34; 15, 12-13): ze is gegrond op een specifiek-christe- 
lijk feit, de liefde totterdood van de Heer; ze is de constitutieve wet 
van de christelijke communauteit na het heengaan van de Heer, het 
houvast voor de periode van het alleen-zijn (13, 33-34) (3); ze is in 


(1) Let op het lidwoord, 

(2) De bekende gal-wahomer-redenering ; a maiore ad minus. Als de meester 
zich vernedert, a fortiori moet de knecht zich kunnen vernederen. 

(3) L. Crrraux, La charité fraternelle et le retour du Christ (Jo. 13,33-38), in 
Ephemerides Theologicae Lovanienses, XXIV, 1948, blz. 321-382 ziet een traditioneel 
organisch verband tussen het thema van de caritas en de tijdspanne tussen het 
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de christelijke gemeenschap ervaren als een nieuwe levenswaarde (13, 
34), omdat ze slechts zo oud is als de Christus-ervaring zelf (Ll Jo. 
2, 7-8). In die zin wordt de caritas beter vertaald als christelijke 
broederliefde dan als naastenliefde ([ Jo. 3, 11-18. 23). 

De christelijke broederliefde is dus in wezen navolging van Christus. 
Plechtig (Amen, amen dico vobis) wordt dit beklemtoond in een spreek- 
woordelijk gezegde, dat ook in de synoptici te lezen valt (Mt. 10, 
24 = Le. 6, 40; cfr Jo. 15, 20). De slaaf moet zich niet hoger 
achten dan de heer, noch de gezant zich belangrijker wanen dan hij 


heengaan van de Heer en zijn parousie. Hij legt daarbij, naar onze bescheiden 
mening, te veel de nadruk op het verband tussen caritas en parousie. Veel hechter 
is het samengaan van de caritas in de communauteit en het heengaan van de Heer. 
De afscheidsrede geeft de broederlijkheid aan als eerste hulpmiddel tegen het alleen- 
zijn, tegen het zijn in de wereld, tegen het zijn in de vervolging. Het lag voor de 
hand de leerlingen de raad te geven : steun elkaar, sluit dichter bij elkaar aan. De 
perspectief van de parousie is in de afscheidsrede geëclipseerd door het vooruitzicht 
van het heengaan van de Heer, dat wel zijn verheerlijking was (waarover de leer- 
lingen zich moeten verheugen), maar toch ook het alleen-zijn van de leerlingen 
meebrengt. Dat 14,2-3 de parousie bedoelt, lijkt ons niet bewezen. Een beroep op 
1 Thess. 4,17 en synoptische teksten, waar de komst van het eschatologische Gods- 
rijk duidelijk is, kan niet opwegen tegen Johanneische teksten als 12,26 en 17,24, 
welke én naar de inhoud én naar de formulering met 14,8 verwant zijn. In die 
teksten nu belooft Christus dat zoals Hij door zijn dood de heerlijkheid ingaat, ook 
de leerlingen door dood en vervolging de heerlijkheid zullen ingaan. Het blijft dus 
vooralsnog waarschijnlijk dat de Heer zijn leerlingen bij hun dood bij zich zal 
nemen. De terugkeer van Christus in de andere teksten (14,18-24 ; 16,16) moet 
opgevat worden als het opnieuw verschijnen van de Heer bij zijn verrijzenis, waar- 
door aan de leerlingen de stellige zekerheid wordt gegeven dat de Heer leeft, en 
waardoor zijn aanwezigheid in de communauteit, zichtbaar eerst in de verschijningen 
en nadien: onzichtbaar, voor werkelijkheid gehouden wordt, en als steun en houvast 
in de vervolgingen gevoeld. De parousie zal aan dit alleen-zijn een definitief einde 
stellen, en zo kan geredelijk aanvaard worden dat de aanwezigheid van de Heer in 
de communauteit als een zekere anticipatie van de parousie wordt aangevoeld; feit 
blijft echter dat de grote bekommernis is: hoe het probleem van het alleen-zijn 
intussen oplossen? De terugkeer van de Heer is eerder een mildering van het 
alleen-zijn dan een anticipatie van de parousie. De parousie blijft voorlopig op de 
achtergrond. 

Wat het verband caritas-parousie betreft, kan een vergelijking met de synop- 
tische parabels van het Rijk Gods weinig baat brengen. Zelfs indien in onze context 
de parousie zou bedoeld zijn, dan wordt ze hier niet zoals daar gedacht als een 
vereffening der rekeningen, maar als een definitief opnieuw-samenzijn. Prof. Cerfaux 
citeert dan verder Did. 16,1-4; II Clem. 17,2-4, e.a; waar de caritas als steun 
geldt in de vervolging die de parousie voorafgaat. Bij Sint Jan echter wordt de 
vervolging niet gezien als een voorbereiding op de parousie, maar als een herbaling 
van de vervolging van Jezus (Jo. 15,18-16,4 ; 16,82.38). Geldt in de geciteerde teksten de 
caritas als een steun in de vervolging die aan de parousie voorafgaat, bij Sint Jan 
geldt ze als een steun in de periode van vervolging, die de voortzetting is van de 
vervolging en de dood van Jezus, en die des te zwaarder is omdat de leerlingen 
alleen zijn, 


— Î18 — 


die hem zond. Dat de leerlingen dit goed in hun oor knopen, het 
trachten te begrijpen en er de konsekwenties uit te trekken, ze zullen 
er wel bij varen. 


5. Het verraad (yv. 17-30). 


‚ Over deze heilsspreuk trekt opnieuw een wolk : niet al de zijnen 
zullen dit geluk mogen beleven. Niet dat Jezus zich misrekend heeft. 
Hij heeft niet bij vergissing Judas onder de twaalf opgenomen. Hij 
wist dat het mis zou lopen, maar de Schrift moest vervuld worden 
(cfr 17, 12). Op die wet is geen uitzondering, hoe satanisch het ook 
moge zijn, dat een van de twaalf (6, 71), een van hen die aan dit 
agapè-maal aanzit (1), de verrader is. Anderzijds is het best dat de 
leerlingen op dit schandaal voorbereid zijn, om er niet bij te ver- 
twijfelen. 

Ook hier is het clair-ebscur, de tegenstelling tussen het milde 
beati en het duistere verraad van Judas, gewild. Voor Sint Jan is 
Judas degene die altijd dwars zit, de spelbreker, iemand die ten tonele 
komt als hij er het minst te verwachten is, iemand die niet op zijn 
plaats is. Dit blijkt reeds in hfst. 6, dat zinspeelt op de hier gegeven 
situatie (2). Aan het eind van de rede over het levende brood horen 
we tweemaal een voorspelling van Judas’ verraad, en wel in contrast 
met de geloofshouding die van de leerling verwacht wordt. Zij die het 
woord van de Heer aanvaarden, zullen leven, maar — en de bemerking 
doet aan als een kortsluiting — «er zijn er onder u die niet geloven»; 
bedoeld is, zegt de evangelist, de verrader (6, 64). En na de gepas- 
sioneerde geloofsbelijdenis, waarin Petrus alle menselijke vooroordelen 
overwint en zich zo van zijn uitverkiezing waardig toont, lanceert Jezus 
weer een schor verwijt: eenonder u is een satan. Hij bedoelde Judas : 
«(deze immers zou hem verraden, — één van de twaalf!» (6, 71). De 
Psalm (41, 10) die in 13, 18 aangehaald wordt, drukt dit contrast 
tussen de waardigheid van het leerlingschap en de onwaardigheid van 
de leerling uit: de gastvrijheid, die in het Oosten geldt als het sym- 
bool van vriendschappelijk vertrouwen, wordt door de disgenoot be- 


(1) Het is onnodig bij deze gelegenheid consideraties ten beste te geven over de 
heiligschennende communie van Judas, gezien het op verre na niet zeker is dat 
Judas de Eucharistie heeft genut. 

(2) De allusie is duidelijk. Het valt niet te betwijfelen dat de rede over het 
levende brood, ten dele althans, de Eucharistie bedoelt, en het opmerkelijk gebruik 
van trógó (knabbelen, eten) in het tweede deel van de rede en in 18,18 bevestigt 
de verwantschap, 
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antwoord met een schop van de hiel (1). Geciteerd in het verhaal 
van het afscheidsmaal waar de agapè de hoofdschotel is, moet deze 
tekst uiterst naar hebben geklonken, En het schandaal zal nog lang 
in de communauteit pijnlijk blijven oprispen. 

Het voorzien en de voorzegging van dit verraad moet precies als 
een opluchting voor later dienen: «Ik waarschuw u bij voorbaat, op- 
dat wanneer het gebeurt, gij geloven zoudt dat gij u in Mij niet ver- 
gist hebt.» De vertaling van het quia ego sum zal de lezer wellicht 
verwonderen. Er is over deze uitdrukking at zoveel geredetwist, dat 
wij er niet in den brede kunnen op ingaan. Dit moge volstaan: de- 
zelfde uitdrukking komt nog-voor in 8, 24. 28, waar het geloot in de 
eigenlijke waardigheid van Jezus ter sprake komt. De Joden zullen 
terwille van hun ongeloof sterven, omdat ze niet geloven «dat Hij het 
is» en juist in de dood van Jezus, die tegelijk zijn verheerlijking is, 
zal het zonneklaar worden «dat Hij het tóch is». De uitdrukking 
wordt het best begrepen in het licht van Is. 43, 10, en wel als een 
formule die bevestigt wat enerzijds gezegd is, anderzijds onvoldoende 
geloofd, betwijfeld of geloochend wordt. Yahweh is «de Heilige», d.w.z. 
de Redder en Beschermer van Israël; de enige waarop Israël zich 
verlaten kan. Israël kan twijfelen, uitzien naar andere goden, te langen 
laatste zal het moeten bekennen dat «Hij het is», dat Yahweh en 
Yahweh alleen de Redder is van Israël: er is geen andere god noch 
vóór noch na Hem. «[k, Ik ben Yahweh! Er is geen ander Redder 
dan Ik» (v. 11). Jezus heeft zich aan de Joden o.m. voorgesteld als 
degene die komt uit de Hemel, als de gezondene van de Vader, enz. 
Maar ze geloven niet dat Hij het is, die komen moet vanwege de 
Vader, ze oordelen naar menselijke normen (8, 15), ze zitten vast aan 
menselijke vooroordelen. Eens echter zullen zij, indien zij oprecht willen 
zijn, moeten bekennen — bij zijn verheerlijking — dat Hij het wel is. De 
leerlingen zullen ontsteld zijn over het verraad en wanhopig over zijn 
dood; nochtans dat alles kan niet tegen Hem worden uitgespeeld: Hij 
wist het vooraf, Hij heeft het zelf zo gewild. Hij hield er aan 
hen bij voorbaat te verwittigen, opdat zij in het pijnlijke ogenblik niet 
aan Hem zouden twijfelen, niet zouden menen dat zij zich in Hem 
vergist hadden, maar het hoofd boven water houden en getuigen: Hij 
is het toch. 


(1) Niet te begrijpen als: voetje lichten, maar als: een achterwaartse schop, lijk 
van een paard. 


- 
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Want de onwaardigheid van de verrader ontlast hen niet van hun 
mandaat van getuige; het verraad van Judas doet niets af van hun 
verhouding tot Jezus: zij zijn door Hem gekozen en met zending 
belast, en daardoor de levende voortzetting van Hem, zoals Hij zelf 
als het ware de incarnatie is van de Vader (v. 20). 

Waardigheid van het leerlingschap, onwaardigheid van de leerling ! 
Het spel der contrasten gaat door. De bevestiging van de roeping der 
leerlingen roept opnieuw, en thans in zijn volle brutaliteit, de schand- 
daad op van het verraad. De Meester zelf, die totnogtoe, haast met 
de sereniteit van een toeschouwer, de wisseling der tegenstellingen 
scheen te beheersen, komt zelf onder de indruk. Hij schijnt niet langer 
die duistere schaduw op de achtergrond te kunnen dulden, en als een 
profeet die het geheim der dingen kent, werpt Hij met een plechtig 
gebaar de akelige waarheid op tafel: « Voorwaar, voorwaar, Ik zeg u, 
één van u zal mij verraden!» De bruske onthulling valt als een ijzig 
bad over de milde gezelligheid van het avondmaal. De leerlingen zijn 
hardleers, en de voorgaande allusies op het verraad zijn niet diep tot 
hen doorgedrongen. Maar nu liggen ze beduusd. Zij kijken elkaar 
aan. « Wie is het?» Maar niemand durft de brandende vraag stellen. 
Men zwijgt. Het komt aan Petrus toe een einde aan de malaise te 
maken, maar de held durft het niet aan. Hij doet een teken 
aan de leerling die rechts van Jezus zit, en deze keert zich onopge- 
merkt naar de Meester (1). « Heer, wie bedoelt Gij?» En heel discreet, 
met een vriendelijk gebaar, signaleert Hij de verrader: Hij doopt een 
stuk brood of een brok toespijs in de kom (2) en geeft het aan Judas. 

Voor de evangelist nadien geldt dit gebaar als een godsgericht. 
Het verraad, dat in Judas aan het gisten was‘(v. 2) is thans feit ge- 
worden : de satan legt op dit moment de klauw op Judas; de leerling 
wordt nu een satan. Het spel heeft lang genoeg geduurd: « Wat ge 
zinnens zijt te doen, doe het aanstonds». De Heer zelf geeft het sig- 
naal voor de tragedie, Hij duidt het uur aan dat de Vader voor hem 


(1) Men moet zich bij het lezen van de uitdrukkingen : recumbens in sinu Iesu 
en dergelijke, ontdoen van de gevoelerige voorstelling van de bidprentjes, alsof de 
leerling in kwestie met het hoofd op de borst van Jezus rust. Men houde liever 
rekening met de disgewoonten in het Oosten: wie aan de rechterhand van iemand 
aanligt, komt met het hoofd precies ter hoogte van de borst van zijn linker disge- 
noot. Als men zegt dat de leerling «valt op de borst van Jezus», dan betekent dat 
alleen dat hij zijn hoofd nog meer naar links buigt. 

(2) Het is niet uit te maken of het een stuk brood of iets anders geweest is. 
Het griekse woord betekent: «een stuk». In elk geval is het gebaar een teken van 
vriendschap, 


wie 


beschikt heeft. Het gezelschap vermoedt het godsoordeel niet dat in 
het gebaar en het woord van Jezus (1) geborgen ligt. In hun hoofd 
gaat het oude leven weer verder: ze denken slechts aan de schikkingen 
voor het paasfeest en de aalmoezen aan de armen. Maar met het ge- 
baar en het woord van Jezus valt de tijd stil: de satan begint zijn 
tocht. Het is nacht. 

Het is duidelijk dat deze tijdsbepaling : « het was nacht» betekenis- 
vol is; deze drie woordjes staan als een alleenstaande zin tussen de 
dubbele melding van het weggaan van Judas, ze doen aan als een 
punt in het verhaal, als een halte voor een oogenblik bezinning. De 
lezer van het vierde evangelie heeft reeds vroeger gehoord van de nacht 
die een einde maakt aan de historische openbaringswerkzaamheid van 
Jezus (9,4; 11,.9-10; cfr Lc. 22, 53; Eph. 6, 12). Hier bereikt de 
strijd tussen licht en duisternis zijn paroxysme: het is het uur der 
duisternis, het Licht Christus schijnt gedoofd te worden. Men mag de 
tragische ernst van de vaststelling niet afzwakken door te zeggen dat 
het duister is in de ziel van Judas, waar elke sprankel licht is ge- 
doofd ; Judas is in gans zijn wezen duisternis, hij is de verpersoon- 
lijkte duisternis, de incarnatie van de satan. 

Iú dit uur van de duisternis wint echter het Licht: dat is de 


zegekreet waarmede de afscheidsrede begint: «Nu is de Mensenzoon 
verheerlijkt» (13, 31). 
Terugblik. 


Aan het eind van dit tafereel zij het toegelaten nog even terug 
te keren op de eigen aard van dit verhaal en de exegetische methode 
die er bij past. Het mag gebleken zijn dat de leer van de caritas hier 
niet gepredikt is in een logische uiteenzetting, maar in een symbo- 
lische handeling, die berekend is op het spel der contrasten. De hoofd- 
personage Jezus is zich daarvan bewust, Hij kent de geheime mach- 
ten die spelen in het beginnende drama. De evangelist legt de nadruk 
op dit bewustzijn, en de commentator moet van deze aanduiding ge- 
bruik maken. De eenheid van het tafereel moet dus niet gezocht in 
een logisch verband, maar in de wisseling der tegenstellingen, zoals 
deze in de psyche van Jezus zijn doorgedrongen. Meteen zijn we van 
het zuiver theologische naar het psychologische terrein verzeild. Het 
is nodig dit voor ogen te houden, wil men aan de theologische in- 
houd zijn pregnante waarde geven. Men lette daar ook op voor de 
verklaring van de afscheidsrede. H. VAN DEN BUSSCHE 


(1) De dubbele vermelding van dit gebaar (v. 27.30) bewijst dat de evangelist 
er veel belang aan hecht. 
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DE KATHOLIEKE ACTIE EN DE GEESTELIJKHEID 


De leiders en leidsters van de Kajottersbeweging hebben in hun 
studieweken het jubeljaar van de katholieke actie onder de arbeiden- 
de jeugd ingezet. Weldra volgen de andere takken. Vijf en twintig 
jaren georganiseerde katholieke actie: het heeft wat te betekenen ! 
Want wij moeten eerlijk zijn en durven bekennen dat de katholieke 
actiebewegingen in ons land aan vele jongens en meisjes veel goed 
hebben gedaan. Er zijn dus ook voor de priesters redenen tot jubi- 
leren genoeg ter gelegenheid van het zilveren jubelfeest van de ka- 
tholieke actie. Wij herinneren ons nog zó goed de geestdrift van de 
priesters op het Heyselstadion te Brussel (1935) en in het Prinsen- 
park te Parijs (1937) op de feesten welke ingericht waren ter ge- 
legenheid van het tienjarig bestaan van de K.A.J. Die geestdrift voor 
de katholieke actie mag bij de geestelijkheid niet verminderen, want 
het georganiseerd lekenapostolaat heeft een dringende behoefte aan de 
bijstand van de priesters. 

Om sleur en slenter, verslapping en ontmoediging te voorkomen 
of te overwinnen, heeft het wellicht zijn nut enkele beschouwingen 
te maken over de plicht die de priester heeft ten overstaan van de 
katholieke actie, alsmede de taak nader te omschrijven welke de 
geestelijkheid moet vervullen in het georganiseerd lekenapostolaat. In 
dit artikel willen wij, na een korte uiteenzetting van de notie der 
katholieke actie, eerst handelen over de verplichting van de priester 
de katholieke actie bij te staan en te bevorderen om vervolgens de 
taak van de geestelijkheid in het lekenapostolaat te bepalen en nader 
te omschrijven (1). 


* 
*% ka 


TI. Wat is katholieke actie? 


Paus Pius XI heeft de katholieke actie bepaald als «de deel- 
name van de leken aan het hiërarchisch apostolaat der H. 
Kerk» (2). Hier en daar vinden wij het woord « deelname » ver- 
vangen door « medewerking». In de encycliek «non abbiamo 


(1) Mer Lurier Crvarpi, Handboek der katholieke actie, Leuven, 1936, bl. 238-266. 
(2) Toespraak tot de vrouwelijke arbeidersjeugd van de Italiaanse katholieke 
actie (ro Maart 1927). î 


En 


bisogno» over de katholieke actie (29 Juni 1931), staan die twee 
woorden nevens mekaar, en het schijnt dat onder het pontificaat van 
Paus Pius XII het woord « medewerking» wordt verkozen boven 
«deelname» (1). Het gaat hier niet over een «lis de verbis » of een 
haarklieverij, maar over het juiste begrip. Misverstand en twist vol- 
gen uit het onvolledig begrip van de zaak, door de woorden uitge- 
„drukt. Sommige priesters steunden misschien te veel op de katholieke 
actie als deelname aan het specifiek priesterapostolaat, als zouden de 
lekenapostelen eerst en voor alles moeten zorgen dat er veel volk 
naar de vespers kome of aan de processie deelneme, als zouden de 
lekenapostelen « halve pastoors » moeten worden ! 

1. Katholieke actie is lekenapostolaat. Het apostolaat van de 
katholieke actie wordt beoefend door leken, op het profaan domein 
van de wereld, d. i. op familiaal, sociaal, economisch en politiek 
gebied. Katholieke actie beoogt dus niet leken te vormen die het 
specifiek priesterwerk van prediken, heiligen en zieleleiding zouden 
overnemen (2). Zij wil de leken vormen tot een vurig christelijk 
leven om het door hun voorbeeld uit te stralen in de maatschappij. 
Katholieke actie mag niet enkel een jeugdorganisatie blijven want de 
herkerstening van de wereld veronderstelt vooral de apostolische 
medewerking van de adulten, die volop in het lekenleven staan. De 
organisatie van het lekenapostolaat moet dus noodzakelijk uitdeinen 
tot de mensen van rijpere leeftijd, dan alleen kan de katholieke 
actie, met Gods genade, haar doel bereiken. 

2. Katholieke actie is bovennatuurlijk lekenapostolaat. De katho- 
lieke actie wordt bezield door een geest die haar leden bovennatuur- 
lijk leert leven in hun leven van arbeider, landbouwer, student of 
burger. Het lichaam dat de bovennatuurlijke geest van de katholieke 
actie moet bezielen en verheffen is de hedendaagse lekenwereld « tout 
court». De katholieke actiegroepen zijn dus niet het lichaam van 
de bovennatuurlijke actiegeest, zij zijn alleen vormingscentra om aan 
de leden « de geest» mede te delen waardoor zij in gans bun leven 
van leek, altijd en overal, zich zullen gedragen volgens de religieuse 


(1) H. Carpay, s.5., L'action catholique, Tournai, 1948, p. 54. 

(2) L'action catholique n'est pas une participation des laiques aux pouvoirs 
de la hiérarchie dans sa fonction de magistère. L'apostolat des laïcs n'est pas du 
même ordre que l'apostolat du prêtre. Les membres de l'action catholique ne sont 
pas des vicaires laïques. Le sacré, le «religieux» sont le domaine propre du clergé. 
La vie profane est le domaine propre des laiques; ils ont la mission de la rendre 
chrétienne». (Déclaration des Cardinaux et Archevêgues de France (13 mars 1946). 
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en morele beginselen, om zo de aantrekkelijke schoonheid van het 
katholicisme uit te stralen en andersdenkenden te veroveren. Zodoende 
worden zij veroveraars, apostelen van Christus in een « milieu » waar 
de priesters niet komen kunnen, op een wijze die het apostolaat van 
de priester aanvult. Op die manier hebben zij een deelname aan het 
hiërarchisch apostolaat. Het komt er op aan die deelname goed te 
begrijpen (1). 

8. De katholieke actie is universeel, algemeen of katholiek. 
Zij is dus wezenlijk geen parochiaal werk, alhoewel zij parochiaal 
kan georganiseerd zijn. Zij is ook niet bepaald door de grenzen van 
een bisdom, zij is een wereldbeweging, omdat het apostolaat der 
katholieke actie. wereldomvattend is; zij beoogt eenvoudig de boven- 
natuurlijke heropstanding van de hedendaagse wereld. 

4. De katholieke actie is hiërarchisch. De katholieke actie is de 
vrucht van een verandering der apostolaatsmethode of organisatie in 
de Kerk. Let wel op, wij schrijven : verandering van methode en 
organisatie en niet van apostolaatsinhoud. Die verandering werd ten 
slotte onder ingeving van de H. Geest door de pauzen in het leven 
geroepen. De katholieke actie is dus noodzakelijk hiërarchisch, omdat 
de kerkelijke hiërarchie haar «causa efficiens » is. Daarom ook is zij 
afhankelijk, met al haar groepen, van Paus en Bisschoppen. 

5. De katholieke actie is sociaal, Zij is immers het apostolaat 
van gans de Kerk in de hele mensensociëteit op het domein van de 
lekenwereld. Door de kracht van de bovennatuurlijke geest, geïncar- 
neerd in de lekenapostelen, wil de katholieke actie in al de rangen 
der maatschappij een gunstig klimaat scheppen voor de opbloei van 
de godsdienstige en zedelijke beginselen van het Katholicisme. Door 
de katholieke actie wil dus de Kerk wederom de wereld en de 
maatschappij veroveren voor haar godsdienst en zedenleer. 

Na deze korte uiteenzetting van het begrip der katholieke actie, 
kunnen wij handelen over de verplichting der priesters er hun beste 
krachten aan te wijden. 


(1) H. Carrar, op. cit.‚ p. 59. «Dans cette voie, que nous offre l'étude 
de laction catholique, nous entrevoyons comment les deux sociétés, radicalement 
distinctes juridiqguement, accomplissent sous l'action d'un unique esprit, répandu 
également dans les prêtres et les laics, une ceuvre commune, celle du salut par la 
croix». 


EN 
IL. De Priester moet de katholieke actie bijstaan en bevorderen. 


Om redenen van inwendige en uitwendige aard is de geestelijk- 
heid verplicht zich aan de katholieke actie te wijden. De eerste 
redenen kunnen wij afleiden uit de natuur van Christus’ priester- 
schap waaraan de priester door zijn wijding deelachtig werd, alsook 
uit de aard der katholieke actie zelf. De andere vindt men in gezags- 
argumenten geput uit de getuigenissen van de kerkelijke overheid. 


A) Bewijs uit de natuur van Christus’ priesterschap. 


Het apostolaatsbegrip, zoals men het aantreft in het katholieke 
priesterschap, is in de andere godsdiensten onbekend. Ook bij de 
Hebreërs in het oude testament is het priesterschap enkel een litur- 
gische instelling. De priester is alleen maar een bedienaar van de 
eredienst : hij draagt de offers van het volk aan God op en smeekt 
Gods zegeningen voor de mensen af; hij is noch leraar, noch op- 
voeder ; veel minder nog is hij apostel. In het oude testament werd 
de predicatie, de religieuse volksopvoeding en het bekeringswerk door 
God aan de profeten toevertrouwd. 

In de katholieke godsdienst is de priester niet enkel de bedie- 
naar van de eredienst, maar hij is bovendien leraar, opvoeder, 
mensenvisser, apostel. De katholieke priester viert niet enkel liturgische 
plechtigheden, hij werft daarbij mensen voor Christus door zijn 
apostolische predicatie en activiteit (1). 

De H. Schrift staaft deze bewering ten volle. Jezus zei: « gaat 
en onderwijst alle volkeren, doopt hen in de naam van de Vader, 
de Zoon en de H. Geest, leert hen te onderhouden alles wat ik u 
geboden heb, en zie, Ik ben met u alle dagen tot het einde» (2). 
Deze en andere schriftuurteksten bewijzen dat Christus niet enkel 
aan zijn apostelen de macht heeft gegeven om de sakramenten toe te 
| dienen, maar ook om de mensen te onderwijzen en door de predi- 
king te brengen tot het ware geloof. De zending, welke Jezus aan 
zijn Kerk toevertrouwde, is dus een evangelische apostolaatszending, 
die wel een moeilijke veroveringstocht worden zal. De apostelen 
moeten zich bewegen, op reis gaan, zich geen moeite sparen : « gaat 


(1) Carp. van Roer in het voorwoord van het boek van G. Tams, Le Clergé 
Driocésain, p. VIII: «La mission de l'Église, en effet, n'est pas seulement litur- 
gique, elle est aussi, et en premier lieu, doctrinale : elle comporte la célébration de 
la Messe et l'administration des sacrements, sans doute; mais elle consiste tout 
d'abord à enseigner les hommes et à les former chrétiennement ». 

(2) Mt 28, 19-20. 
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dan, en onderwijst alle volkeren » (1), «gaat in de ganse wereld en 
predikt » (2). De leerlingen, die Jezus tot priester heeft gewijd, 
moeten dus de baan op om te onderwijzen en te prediken en zo- 
doende mensenvissers te worden. Zij kunnen de zending hun door 
Jezus gegeven rechtstreeks en persoonlijk vervullen, maar zij moeten 
ook leken vormen om door het apostolaat van de katholieke actie 
die mensen te veroveren welke door gegeven omstandigheden niet 
meer door het priesterapostolaat rechtstreeks kunnen worden bereikt. 

De eerste priesters van Christus dragen de naam « apostelen » of 
«zendelingen » Zeker, zij heiligen zich in het Cenakel en bidden in 
de tempel. Maar daarbij prediken zij op de openbare plaatsen, door- 
kruisen de hele wereld, geven zich zonder berekening, trotseren aller- 
hande gevaren, ondergaan de dood voor Gods eer en het heil der 
zielen. 

Het wachtwoord der laatste Pausen : uit de sakristie naar 
het volk! is slechts een herhaling van Christus’ bevel: ite et 
docete. De katholieke actiepriester gaat zijn ambt niet te buiten 
wanneer hij werkt aan de verovering der zielen buiten het kerkge- 
bouw of andere christenen vormt tot lekenapostelen. Priesters moeten 
leken bekwamen om in hun sociaal, economisch, politiek leven, niet 
met priestermiddelen, maar met lekenmiddelen, het rijk Gods te 
bevorderen. Wij beweren dat dergelijk werk overeenstemt met zijn 
bediening en een uitoefening is van de plicht der priesterlijke zielzorg - 
waarvoor hij ook werd gewijd (3). 


B) Bewijs uit de aard der katholieke actie. 


De katholieke actie is de deelname, de ‘samenwerking van de _ 
leken aan het hiërarchisch apostolaat der H. Kerk. Zij is een geor- 
ganiseerd apostolaat van de leken, dat onder leiding van de hiërarchie, 
streeft naar de triomf van het rijk van Christus in deze wereld. Zij 
is dus een deelname aan het apostolaat van de katholieke priester- 
schap. De edelmoedige leken der katholieke actie mogen in hun 
apostolaat niet handelen onafhankelijk van de priester. Hun taak 
bestaat eenvoudig hierin : de priester te helpen naar gelang de om- 
standigheden het vergen en in de mate dat het hun mogelijk is in 
hun lekenleven. 


(1) Mt, 28, 19. 
(2)e Mer sTÓj To, 
(3) Crvarpi, op. cit, bl. 252. 
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De katholieke actie is dus wezenlijk een voortzetting en verlen- 
ging, een versterker van het christelijk apostolaat. Zij kan de hulp 
van de priester niet missen, omdat haar leden moeten gevormd wor- 
den tot het christelijk apostolaat dat de priester uit kracht van zijn 
wijding moet beoefenen. De hulp der geestelijkheid is noodzakelijk 
voor het leven van de katholieke actie. Zij is noodzakelijk voor haar 
ontluiken, haar leefbaarheid, bloei en vruchtbaarheid. In ’t algemeen 
is de priester de schepper en bezieler van elke apostolische onderne- 
ming. De katholieke actie streeft naar het vormen van lekenapostelen 
nevens priesterapostelen. De priester moet dus de aanvoerder worden 
van die keurbende, teneinde de lekenapostelen te vormen in de geest 
en de methoden van het lekenapostolaat. 


C) Het gezagsargument. 


In de encycliek «Il fermo proposito» handelt Pius X over de 
hulp die de geestelijkheid moet verlenen aan de werken van profes- 
sionele en economisch-maatschappelijke aard. De aanbeveling van de 
Paus schijnt a fortiori toepasselijk op de katholieke actie, in stricte 
zin genomen. 

Pius XI, de Paus van de katholieke actie, heeft herhaalde malen 
het lekenapostolaat geprezen en aangemoedigd. Hij schrijft dat de 
katholieke actie « door de priesters moet worden beschouwd als nood- 
zakelijk bij hun bediening behorend, en door de gelovigen als een 
verplichting van het christelijk leven » (r). 

Niet enkel de jonge priesters, maar ook en vooral de pastoors 
zijn gehouden aan de katholieke actie hun hulp te verlenen : « Nie- 
mand die niet inziet hoe nuttig de medewerking is van de priesters, 
vooral van de pastoors, voor de verwezenlijking der katholieke actie- 
doeleinden, hoe noodzakelijk deze is, en voor hen geldt als een 
ware plicht. Inderdaad, als herders der zielen, brandend van iever, en 


een noeste werkzaamheid ontwikkelend, stellen zij onophoudelijk vast 


dat het helpen en steunen der katholieke actie een kostbaar gedeelte 


van hun bediening uitmaakt» (2). 
De roemrijk-regerende Paus Pius XII bewaart « met een zorg- 


(1) Brief van Pius XI aan de Kardinaal Staatssekretaris (24 Januari 1927). 
(2) Brief van de Kardinaal Staatssekretaris aan de algemene proost van de 
Îtaltaanse katholieke Vrouwenvereniging (19 Januari 1924). 
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zame liefde de schat der katholieke actie welke zijn roemvolle voor- 
ganger hem achterliet» (r). 

Zowel in de natuur van Christus’ priesterschap, als uit de aard 
van de katholieke actie zelf, blijkt het dat de priesters het georgani- 
seerd lekenapostolaat moeten begunstigen, bijstaan en bevorderen. 
Deze plicht wordt de geestelijkheid opgelegd door de hoogste kerke- 
lijke overheid zelf. De katholieke actiewerking maakt dus deel uit 
van de priesterlijke bediening, zij is een herderlijke plicht die wij bij 
de meest belangrijke mogen rekenen. 


had kad 
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III, De taak van de priester in de katholieke actie. 
A) Studie. 


Vooraleer de eigenlijke taak in het lekenapostolaat waar te ne- 
men, moet de jonge priester op de hoogte zijn van de katholieke 
actie. De geestelijkheid moet de katholieke actie instuderen. Hierom- 
trent zegt de Heilige Vader uitdrukkelijk : « de pastoraaltheologie van 
weleer voldoet niet meer aan de veelvuldige eisen der kerkelijke be- 
diening en aan de nieuwe functie der katholieke actie» (2). In de 
hoger aangehaalde brief van de Kardinaal Staatssekretaris lezen wij 
nog : « Hoe beter de proosten de regels en leidraden zullen kennen 
en vervolmaken, die hen moeten richten in de uitoefening van hun 
kiese taak van bondsproost, des te doeltreffender en des te vrucht- 
baarder zal hunne werkzaamheid blijven ». 

Daaruit volgt de noodzakelijkheid van een grondige en juiste 
uiteenzetting der katholieke actie op de seminaries. Daaruit volgt 
eveneens het nut van ernstige studiedagen en van degelijke studietijd- 
schriften voor de proosten bestemd. De katholieke actiewerking zou 
er veel bij winven en menig misverstand zou worden uit de weg 
geruimd, indien de priesters het lekenapostolaat eerst en vooral goed 
verstonden. Indien iedereen goed overtuigd ware dat lekenapostolaat 
maar een hulp is van het priesterapostolaat, dan zouden geen studen- 
ten worden aangetroffen die beweren niet te willen priester worden 
omdat zij, als leken, zogezegd meer goed kunnen doen door het 
lekenapostolaat ; dan zouden er geen vrome meisjes van het klooster- 


(1) Toespraak van Paus Pius XII tot de katholieke actiewerkers der Italiaanse 
Universiteiten (20 April 194r). — R. Kornen, Les directives de sa sainteté Pie XII 
concernant l'action catholique, Coll. Mechl., 1949, p. 265-282. 

(2) Toespraak tot de Proosten der U.F.C.1. (Juli 1928), 
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leven worden weerhouden, omdat zij zogezegd niet kunnen gemist 
worden als leidsters der katholieke actiebonden, dan zou er geen 
gevaar bestaan voor een zeker irreëel mysticisme, dat het huwelijks- 
leven op onjuiste manier ophemelt boven de maagdelijke staat. Als 
het lekenapostolaat goed wordt begrepen en serieus wordt uitgeoefend, 
dan moet het, met Gods genade, bijdragen tot vermeerdering van het 


aantal priester- en kloosterroepingen vooreerst, en verder tot het voor- 


bereiden van christelijke families. Om dat te kunnen verwezenlijken, 
moet de priester, die proost is van een katholieke actiegroep, niet 
enkel een juist begrip hebben van het lekenapostolaat, maar ook een 
bovennatuurlijk inzicht in zijn taak. 


B) Gebed. 


De vraag dient ernstig gesteld of er nog genoeg wordt gebeden 
in- en voor de katholieke actiebeweging? Is de bovennatuurlijke vero- 
veringsgeest der eerste jaren niet verflauwd? Vervallen onze parochiale 
jeugdbonden voor katholieke actie niet stilaan in een formalisme 
zonder bovennatuurlijke geest? Een erustig gewetensonderzoek dringt 
zich op, en, zonodig, moet er zonder dralen teruggekeerd naar de 
eucharistische en mariale dieptevorming, die altijd is nagestreefd in 
de eucharistische kruistocht. Het is immers een feit, dat de beste 
leiders en leidsters der katholieke actie tijdens de eerste jaren uit de 
E. K. stamden. Stilaan werd de E.K. practisch in de schaduw ge- 
steld en ietwat vergeten, en met de jaren verminderden de leiders en 
leidsters der katholieke actie in aantal en in vurigheid. Zonder de 
bovennatuurlijke geest, geput uit de sakramenten, kunnen de leiders 
onmogelijk vurige apostelen worden. 

De proost is niet enkel de vertegenwoordiger van de kerkelijke 
hiërarchie, hij weze ook de waakzame behoeder van de bovennatuur- 
lijke geest in de katholieke actie. Hij weze dus een man van gebed. 
die door zijn voorbeeld aan de lekenapostelen toont dat het eerste 
apostolaat het apostolaat van het gebed is. Dan mag en moet de 
proost veeleisend zijn voor zijn lekenapostelen. Katholieke actie is 
immers gericht op de verovering door de leken van de zielen voor 
Christus, die overwinning wordt eerst afgesmeekt door een vurig ge- 
bedsleven en verder behaald door een echt bovennatuurlijk apostolaat. 


C) Vorming. 


De leken moeten echter gevormd worden en opgeleid tot apos- 
telen. Dit is geen gemakkelijke taak, Onze brave christenen zijn 
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immers over ’t algemeen zeer bereidwillig, maar tevens ook zeer on- 
beholpen, als het er op aan komt anderen te veroveren voor Christus. 
Wij herinneren ons nog zó goed een vergadering van enkele solda- 
ten, leiders van katholieke actiegroeperingen, tijdens de mobilisatie. 
Samengeroepen, opdat zij hun best zouden doen de soldaten, die reli- 
gieus-onverschillig waren, te overtuigen hun Paasplicht te vervullen, 
stemden zij daar allen mede in, maar stelden ook dezelfde vraag : 
«Hoe kunnen wij daaraan beginnen ?». 

De godsdienstige en zedelijke vorming van de lekenapostelen 
komt van ambtswege toe aan de priester en is ook zijn bijzonderste 
en meest dringende taak in de katholieke actie. Paus Leo XIII 
schreef dienaangaande in zijn encycliek Rerum Novarum: « Na- 
tuurlijk dient godsdienstige en zedelijke vorming als voornaamste doel 
beoogd te worden en daarnaar vooral moet de inrichting van de 
vereniging heel en al geregeld worden. Men ga dus uit van God, 
en ruime een zeer grote plaats in aan het godsdienstonderricht, op- 
dat allen hun plichten tegenover God kennen, precies weten wat zij 
moeten geloven, wat hopen en doen om de eeuwige zaligheid te be- 
reiken en met bijzondere zorg beschut worden tegen de verkeerde 
theorieën en de veelvuldige verleiding. De arbeider worde opgewekt 
tot de dienst van God en de geest van godsvrucht, vooral tot de 
godsdienstige viering der feestdagen. Hij lere eerbied en liefde te koes- 
teren jegens de Kerk, eveneens te gehoorzamen aan haar voorschriften 
en dikwijls de sakramenten te ontvangen». 

De godsdienstige en zedelijke vorming der lekenapostelen geschiedt 
in de katholieke actiegroepen door de godsdienstige studiekringen, de 
regelmatige recollectie en geestelijke afzonderingen en door de per- 
soonlijke leiding. 

Wij hebben dikwijls horen klagen over en afgeven op de studie- 
kringen en hun mislukking. Toch blijven wij innig overtuigd dat de 
godsdienstige studiekring, als hij goed wordt gehouden, de on- 
misbare stuwdam is van een degelijke katholieke actiewerking. 

Het gebeurt wel dat men een verkeerde opvatting heeft van de 
godsdienstige studiekring. Hoe wil men er uitslag van verwachten, 
en waarom is men verwonderd over zijn mislukking, als hij herleid 
wordt tot het louter aflezen van een schema ? 

De studiekring mag niet vervallen in een saaie les van scholas- 
tische theologie; hij mag niet enkel bestaan in een reeks lessen en 
voordrachten ; hij zal niet alleen onderwijs geven en wetenschap uit- 
stallen. Men beschouwe de leden van de studiekring niet als leerlin- 
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gen, die alle weken of om de veertien dagen enkele lessen van een 
meester komen beluisteren en passief ondergaan. In de studiekring 
begint men niet met abstrakte bepalingen, van de genade b.v., waar- 
na ieder woord der definitie nader wordt omschreven, om daar ver- 
der alle bijkomstige begrippen uit af te leiden. Gewone leken die 
geen humaniorastudiën deden, en niets afweten van wijsbegeerte, re- 
deneren juist andersom : zij vertrekken uit het concrete leven! Onze 
studenten, leden van de katholieke actie, krijgen iedere dag in de 
klas hun volle lading definities en ontledingen van klassieke auteurs. 
De godsdienstige studiekring zal hun piet sympathiek toelachen als 
hij er «nog een schepje» bijdoet, op gevaar af te verzadigen. 

Als grondregel weze aanvaard dat de godsdienstige studiekring 
niet bestaat op noch voor zichzelf. Hij is gericht op het concrete 
leven van de lekenapostelen, met hun actie en organisatie. Hij moet 
er innig mee verbonden zijn, er uit vertrekken en erin belanden. Meer 
nog : de studiekring zelf, moet tintelen van leven; de leden moeten 
er spreken en actief optreden; de dagelijkse werkelijkheid, waarin zij 
staan, onderzoeken en toetsen aan de eeuwige problemen van de gods- 
dienst; die problemen worden zo concreet mogelijk voorgesteld in 
verband met het leven van de leden door nauwkeurige vragen en ant- 
woorden. Vanuit die levende stof, genomen uit het dagelijks bestaan, 
zal men dan opklimmen naar de beginselen; de gevolgen eruit af- 
leiden en duidelijk bepalen hoe de leden zich te gedragen hebben om 
ware lekenapostelen te zijn ! Naast de misbruiken en wantoestanden 
door de studiekringers zelf ontdekt, moet men hen doen zoeken naar 
de redmiddelen, naar de instellingen die bij machte zijn de misbruiken 
te bekampen. 

De studiekring moet een geloof mededelen, een geestdriftig geloof 
in de blijvende, verheffende waarde van de godsdienst ook in deze tijd. 
Hij weze opbouwend en begeesterend ; de bron, de motor, de steun- 
pilaar van gans de beweging; hij worde het cenakel van de leken- 
apostelen ! De leider van de godsdienstige studiekring beschouwe zich 
niet als een doodgewone onderwijzer; hij moet een bezieler zijn, een 
meesleper, een aantrekkelijk voorbeeld van eerlijk godsdienstbeleven, 
van onbaatzuchtige zelfopoffering in onvermoeibaar priesterapostolaat en 
trouwe vervulling van zijn beroepsplicht. 

De godsdienstige onwetendheid van ons volk is zeer groot en is 
ten dele oorzaak van de religieuse onverschilligheid waardoor onze 
mensen zó gemakkelijk hun bijzonderste godsdienstplichten verzuimen. 
Het is dus niet zonder reden dat de katholieke actie een groot belang 
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hecht aan de godsdienstige vorming van haar leden door de studie- 
kring. leder jaar is dan ook gewijd aan de studie van een der be- 
langrijkste religieuse vraagstukken, waarrond het menselijk leven nood- 
zakelijk draait: God, Jezus Christus, de Kerk, de bovennatuurlijke 
schatten, zoals de doopselgenade, de H. Eucharistie; verder nog de 
zedelijke problemen in verband met het geweten, het huwelijksleven 
enz.; tenslotte de sociale lering der Kerk. 

Konden alle geestelijken het groot belang beseffen van de gods- 
dienstige studiekring, hem goed voorbereiden en hem aanpassen aan 
het leven, de mentaliteit en de noodwendigheden van de lekenapostolen 
aan wier vorming zij hun beste krachten moeten besteden (1). 

Van haar ontstaan af heeft de katholieke actiebeweging getoond 
hoe hoog zij de geestelijke afzonderingen en de recol- 
lecties voor haar leiders op prijs stelt. De beweging heeft haar 
beste leiders te danken aan de regelmatige retraiten en recollecties. Het 
is door de stille aandachtige overweging, door vurig gebed en geeste- 
lijke verdieping, dat sterke lekenleiders worden gevormd. De proosten 
moeten hun uiterste best doen de leden der katholieke actie te brengen 
tot een regelmatige retraite en recollectie, waardoor hun bovennatuur- 
lijk apostolaatsleven opnieuw wordt gevoed, versterkt en verlicht. 

Het is de vurigste wens van de katholieke actieleiding dat de lei- 
ders regelmatig geestelijke leiding zouden ontvangen. Het is 
immers niet voldoende dat de priester eens om de veertien dagen de 
jongens ontmoet op een vergadering. Hij moet ze zien ervoor en erna, 
hij knoopt met elk hunner persoonlijke betrekkingen aan, hij helpt 
en onderricht ieder in het bijzonder; hij moedigt aan, geeft hun aan- 
gepaste lectuur en werk, rekening houdend met hun karakter en graad 
van ontwikkeling, hun betrachtingen en levenstoestand. Gelukkige 
jongens als zij een priester ontmoeten die de katholieke actie begrijpt 
en bemint, aan wie zij hun moeilijkheden kunnen toevertrouwen en 
bij wie zij bovennatuurlijke genegenheid, aanmoediging, steun en raad 
hebben gevonden. Hoeveel jongens danken daaraan hun roeping? De 
geestelijke leiding worde aan de meisjes alleen in de biechtstoel ge- 
geven, met de nodige wijsheid en voorzichtigheid. 

De sociale vorming van de lekenapostelen wordt in de sociale 
studiekringen gegeven. In de eerste jaren van het bestaan der 
katholieke actiebewegingen moesten deze, bij gebrek aan leiders, ook 


(1) Handboek der K.A.J., Brussel, 1933, bl. 75-79. 


| 
| 


— 133 — 


worden gegeven door de priester. Thans kan deze taak wel overge- 
nomen worden door de vrijgestelde propagandisten. 

De practische vorming toteen gezond ontspan- 
ningsleven kan moeilijk door de priester zelf worden gedaan. Dit 
is de taak van de lekenleiders. Het is best dat de priester op dat 
domein een zekere afstand behoude. Dit betekent echter niet dat hij 
geen belang mag stellen in het ontspanningsleven, hij moet integendeel 
zorgen dat toneel en kinemavertoningen, sport en camping, reizen en 
uitstappen op religieus-moreel gebied volledig in orde zijn, en geen 
gevaar opleveren voor het zedelijk leven van de leden der katholieke 
actie. Voor wat de deelname van de proost zelf aan sport en spel 
van de leden betreft, moeten wij onderscheid maken. Hij doe nooit 
mee aan het ontspanningsleven van vrouwelijke groepen; wil hij al 
eens kaarten of op de biljart spelen met de jonge mannen, daar is 
misschien niets tegen; hij mag echter niet overdrijven, want een te 
grote familiariteit schaadt gewoonlijk aan het prestige van de priester. 


D) Raadgever. 


«De priesters» schrijft Pius XI, «moeten de leken bijstaan, opdat 
de werking van deze laatsten niet buiten het rechte spoor lopen. De 
richtlijnen van Paus en Bisschoppen zijn als de sporen waarop de 
trein der katholieke actie moet voortlopen ; de geestelijkheid heeft op- 
dracht de stuurman der locomotief bij te staan, om rampspoedige 
ontsporingen te voorkomen en te vermijden. 

De proost is niet de bestuurder van de katholieke actiegroep ; dus 
ontbreekt hem de onbeperkte bevoegdheid om te bevelen en te be- 
slissen (1). Die taak van kerkelijke assistent bij de katholieke actie 
is eigenlijk iets nieuws in het apostolaat van de priester. In alle gods- 
dienstige genootschappen immers, zelfs voor volwassenen, oefent de 
priester het ambt uit van bestuurder. Het is dan cok niet te ver- 
wonderen dat de priester die nieuwe taak moet aanleren en er voor 
zorgen deze niet te buiten te gaan. De intellectuele lekenapostelen vooral 
eisen hun medezeggingschap op in het bestuur en de administratie 
van de katholieke actiegroepen Nu zijn er misschien wel proosten die 
dat moeilijk dulden, en zo komt het tot botsingen en strijd om het 
meesterschap. Wij vinden het spijtig, want de priesters zouden eigen- 
lijk blij moeten zijn dat zij eens wat ontlast worden van de ad- 


(1) Crvarpr, op. cit, bl. 240. 
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ministratieve zorgen en de moeilijkheden der organisatie. Lopen de 
priesters niet genoeg gedrukt onder de administratie? Mogen zij niet 
blij zijn eens hun volle aandacht te kunnen wijden aan zuiver geeste- 
lijke problemen, aan de oplossing der vraagstukken van zuiver boven- 
natuurlijk priesterapostolaat? 

De proost is uit hoofde zijner taak geroepen om zijn wijze en 
onpartijdige mening te geven over alles wat het bestuur en de goede 
gang der beweging betreft, zonder deze altijd en overal te willen op- 
dringen. Hij heeft alleen het recht en de plicht de beslissingen, die 
in strijd zijn met de geloofs- en zedenleer of met de onderrichtingen der 
kerkelijke hiërarchie, te verbreken. Dit recht is een noodzakelijk wapen ; 
maar het komt erop aan het te gebruiken met kiesheid en voorzichtig- 
heid ; het moet een beveiligingsmiddel blijven, en mag nooit aanleiding 
geven tot kleinzielig en belachelijk clericalisme. 

In zijn toespraak tot de proosten der mannelijke jeugd van het 
Latium (25 Oktober 1924) zei Paus Pius XI: « De zending der proos- 
ten wordt goed afgebeeld door de aartsengel Rafaël die de hemelse 
opdracht kreeg de jonge Tobias te beschermen. Naar zijn voorbeeld 
willen de proosten de vorming en de leiding der jongeren opnemen ; 
zoals hij, volgen zij naarstiger, met genegenheid hun voetstappen, letten 
op hun bewegingen, steeds bereid om met raad en voorbeeld te be- 


schermen ; intussen houden zij de ogen gevestigd op het licht dat 


neerdaalt van de Apostolische Stoel, en luisteren zij naar de stem die 
elk ogenblik en bij elke noodwendigheid weerklinkt van op de Stoel 
der waarheid, de Stoel van Petrus.» 

Vermits de jeugd, meer dan anderen, bijstand behoeft, zal de 
inwerking van de proost dieper mogen zijn in de jeugd verenigingen, 
doch zij zal niet verder gaan dan noodzakelijk is. Het is voor een 
proost der katholieke actie veel beter te doen uitvoeren, dan zelf uit 
te voeren. De priester moet, in de normale uitoefening van zijn 
proostschap, de ziel zijn van zijn katholieke actiegroep, de bevorderaar 
der goede initiatieven, een bron van ijver en raadgever in moeilijke 
gevallen, de bezieler van leken, die in hun dagelijks leven willen ge- 
tuigen voor Christus. 

Is er wel schoner priestertaak dan « in spiritu et veritate» te 
mogen werken aande bovennatuurlijke zielegroei van jonge mensen ; 
zielen te kunnen boetseren naar het model, volgens het beeld van 
Christus ; zielen te zien openbloeien, als mooie lelies, onder Gods 
genadezon? Dat is toch waarlijk « the power and the glory» van 
een rasechte priester | 
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IV. Opwerpingen. 


1) De priesters hebben zóveel werk met het voorbereiden en bij- 
wonen van de vele vergaderingen der verschillende katholieke actie- 
groepen, waardoor zij slechts een kern bereiken, dat zij practisch de 
grote massa der gelovigen niet meer kunnen bereiken door huisbezoek. 
In plaats van «alles voor allen te worden, om hen allen te red- 
den » (1), verliezen zij dikwijls veel tijd aan het verzorgen van de 
« pusillus grex ». 


Antwoord. 


a) Wij geven toe dat de katholieke actie het werk der priesters 
merkelijk heeft verzwaard ten voordele van de kleine kudde. Maar 
als de priesters dit werk goed verzorgen, dan volgen zij toch maar 
het voorbeeld van Jezus, die eerst en meest zijn geestelijke leiding en 
vorming heeft gegeven aan de kleine kudde van zijn apostelen. Hij 
openbaart hun vele geheimen die voor de anderen verborgen blijven (2) ; 
Hij noemt hen niet zijn dienaren, maar zijn vrienden (3); Hij maakt 
hen getuige van zijn wonderen ; naar hen gaat Zijn gans bij- 
zondere bezorgdheid, omdat Hij hen tot een bijzondere zending wil 
voorbereiden. Naar het voorbeeld van Jezus omringt de katholieke 
actieproost de lekenapostelen met een gans bijzondere bezorgdheid, 
omdat hij hen wil vormen tot kostbare medewerkers in de uitoefening 
van het christelijk apostolaat. 

b) Men gelieve verder op te merken dat tot de katholieke actie 
ieder gelovige door de Paus werd uitgenodigd. De deur staat open 
voor allen: alleen zij die niet willen deelnemen aan de katholieke 
actie zijn uitgesloten, of liever zij sluiten zichzelf uit. De vereisten 
om lekenapostel te worden staan zeker hoog en verklaren de afzijdig- 
heid van velen. Maar zelfs nog in dit geval staat het vast dat de 
katholieke actievorming aan een kleine kudde gegeven, voordelig 
blijkt te zijn zelfs voor de afzijdigen. Het voorbeeldig gedrag der 
lekenapostelen is op zichzelf een doeltreffend apostolaat dat invloed 
hebben zal op de buitenstaanders. Wie een apostel vormen kan, is de 
geestelijke weldoener van een ganse familie of omgeving. 


COTE BUREN 
(2) MEer 3e ÀL. 
(3) “Jor15,25. 
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c) Het is ook waar dat de priester, naar het voorbeeld van 
Jezus moet op zoek gaan naar de verloren schapen. De proost mag 
zich dus niet door de katholieke actie zodanig laten in beslag nemen, 
dat hem tijd en krachten zouden ontbreken om het tegemoetkomend 
opzoeken der verdwaalden ter harte te nemen door huisbezoek. De 
ijverige priesters vinden trouwens altijd de kracht en de tijd om het 
ene te doen zonder het andere te verwaarlozen. Het is hier slechts 
een kwestie van een wijs en verstandig regelen der dagtaak, en een 
juist inzicht in de plicht van proost. Als de priester de godsdienstige 
en zedelijke vorming alleen op zich neemt, dan is zijn taak wel 
ernstig, maar zeker niet te zwaar, temeer daar alle jeugdbonden voor 
katholieke actie hetzelfde godsdienstig jaarprogramma ontwikkelen. 
Het is ook noodzakelijk dat de priesters zich een zekere zelftucht 
opleggen door een dagorde; dat zij het noodzakelijke van het bij- 
komstige kunnen onderscheiden. Zij moeten het kunnen passen en 
niet van de ene overdrijving in de andere vallen. Tegenwoordig wordt 
er veel gesproken over de noodzakelijkheid van het huisbezoek en 
terecht. Maar wij vrezen dat huisbezoek nu opeens zal worden be- 
schouwd als het enige apostolaatsmiddel, en de dieptevorming van 
lekenapostelen in de katholieke actie zal worden verwaarloosd. Dat 
ware de zoveelste noodlottige overdrijving. Wanneer komen wij tot 
de rustige synthese van de verschillende apostolaatsmethoden in broe- 
derlijke samenwerking en wederzijdse vriendschap ? 


2) De katholieke actie wordt voor de priesters een oorzaak van 
geestelijke verzwakking en in de parochie een oorzaak van verdeeld- 
heid. 


Antwoord. 


a) Vooreerst willen wij doen opmerken dat de priester eveneens 
is blootgesteld aan vervlakking in de andere apostolische activiteiten 
die aan zijn ambt verbonden zijn. Moet hij die daarom afschaffen ? 

b) Die vervlakking kan de priester gemakkelijk voorkomen door 
zijn inwendig leven te beschouwen en te verzorgen als de onmisbare 
ziel van zijn apostolaat, en zich vooral te wijden aan godsdienstige 
en zedelijke vorming van de lekenapostelen. Hier ook heeft hij 
schitterende voorbeelden : Jezus zelf, die bestormd werd door de 
menigte, besteedt vele uren van de dag aan de predicatie, maar Hij 
trekt zich bijtijds terug om te bidden (1). De apostelen kiezen diakens 
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als helpers voor hun materieel werk om zich vrijer te kunnen wijden 
aan de prediking en het gebed (1). Paus Leo XIII schreef : « men 
vergete nooit dat de priester, zelfs midden het volk, ongeschonden 
zijn hoogedel karakter van Dienaar Gods moet bewaren, vermits hij 
voornamelijk aan het hoofd zijner broeders is geplaatst omwille van de 
zielen. Elke wijze van werken, die schade toebrengt aan de priester- 
lijke waardigheid, aan de kerkelijke plichten of aan de tucht, kan 
alleen ten strengste worden gelaakt» (z). 

c) Dat er in sommige parochies twist ontstond tussen de verschil- 
lende jeugdbonden kunnen wij gerust aannemen, zonder te moeten 
aanvaarden dat de katholieke actie daar schuld aan heeft. De organi- 
satie van de katholieke actie volgens standenverschil kan hoogstens 
een gelegenheid zijn. Het ligt buiten het bestek van dit artikel de 
voordelen en de nadelen te bespreken van de organisatie volgens 
standenverschil zoals zij in ons land gebeurde. Die organisatie werd 
trouwens door de kerkelijke overheid voorgeschreven, men heeft 
daaraan te gehoorzamen. Practisch kunnen de gelegenheden tot twist 
en tweedracht gemakkelijk worden vermeden of overwonnen, door 
een wijs doorzicht en een weinig tegemoetkoming. Als de proosten 
van de verschillende groepen goed overeenkomen, dan worden de 
moeilijkheden over 't algemeen vermeden. Het parochiaal jeugdcomité 
moet er trouwens ook zijn om de activiteiten van de verschillende 
jeugdgroepen te coordineren en de bestuursleden dichter bij de geeste- 
lijkheid en bij elkander te brengen. « Het is noodzakelijk dat de 
verscheidene activiteitsvormen der georganiseerde katholieken in de 
kerkelijke hiërarchie hun tuchtregelend centrum vinden. Vandaar de 
werking der parochiale raden, der diocesane comiteiten en van het 
middenbestuur, rechtstreeks afhankelijk van de kerkelijke overheid » (3). 
«De parochiale raad, stuwend en bindend orgaan der algemene 
katholieke actie op de parochie werkt onder leiding van de pastoor (4) ». 

Wijsheid en goedheid, doorzicht en tegemoetkoming met een 
degelijke werking van de parochiale jeugdcomiteiten, kunnen de ver- 
schillende groepen der katholieke actie op de parochie samenbrengen 
en ordenen tot een slagvaardig leger soldaten van Christus-Koning, 


(1) Act. Ap. ó, 4. 

(2) Fin dal principio (S December rgo2). 

(3) Brief van de Kardinaal-Staatssekretaris aan de voorzitter der Italiaanse 
katholieke actie (2 October r920). 

(4) Standregels der Italiaanse katholieke actie, art. 5. 
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die met woord en daad, door een voorbeeldig leven van naastenliefde 
en eerlijke vervulling van hun beroepsplichten, nevens en onder lei- 
ding der hiërarchie, getuigenis afleggen van de aantrekkelijke schoon- 
heid der katholieke levensbeschouwing. 


Kad * 
* 

Er wordt tegenwoordig veel gesproken en geredetwist over katho- 
lieke actie en lekenapostolaat. Sommigen schijnen de mening toege- 
daan dat de periode van de katholieke actie voorbij is, en dat deze 
moet beschouwd worden als een proef van enkele jaren die mislukt 
is, omdat de wonderen die zij ervan verwachtten, niet zijn verwezen- 
lijkt. Anderen zijn vertwijfeld en worden moedeloos. 

Zijn Heiligheid de Paus oordeelt er anders over. In een brief, die 
Hij onlangs schreef aan Z E.H. Kanunnik Cardijn, lezen wij de 
volgende woorden : «in de huidige omstandigheden, dit beslissend keer- 
punt in de geschiedenis, wordt hun apostolaat (van K. A.J. en gans 
de K.A.) nu, meer dan ooit een dringende vereisten. De tijd van de 
katholieke actie is niet voorbij. In deze tijd van geestelijke vervlak- 
king, religieuse onverschilligheid en moreel verval is de godsdienstige 
en morele dieptevorming van het lekenapostolaat hoogst actueel en 
dringend noodzakelijk. Die langzame vorming en stille groei moet de 
proost met een bergenverzettend geloof blijven verzorgen nu vooral, 
want onze parochiale katholieke actiegroepen moeten terug naar de 
ernstige en stille, de diep-religieuse vorming van de eerste jaren. Daar- 
voor moet en kan de geestelijkheid alleen instaan. Door die diepe 
vorming worden priester- en kloosterroepingen verwekt, christelijke 
families voorbereid. Hoeveel jongensen meisjes hebben aan de katho- 
lieke actie hun roeping te danken? Hoevele ideale families werden er 
door voorbereid? Kan men dan ernstig spreken over mislukking ?… 
In alle eerlijkheid: neen! Wij mogen in de katholieke actiewerking 
geen tovermiddel willen, dat, in een tijdspanne van 25 jaren, een ont- 
kerstende maatschappij totaal voor Christus bekeert. Dit is utopie, en 
die moeten we niet koesteren! Wij moeten nuchter zijn en toch onze 
geestdrift niet verliezen. De geestelijkheid zal met nuchtere geestdrift 
en groot geloof verder werken aan de religieuse en zedelijke vorming 
van de lekenapostelen. De trouwe belofte van geestdriftige priesterlijke 
samenwerking met de lekenapostelen in de toekomst, weze het duur- 
zaam geschenk van de geestelijkheid aan de jubilerende katholieke actie 
in ons land, P, LOONTJENS. 


Miscellanea 


SENTENTIA LUTHERANA ET DOCTRINA CATHOLICA DE 
FONTIBUS REVELATIONIS ET DE REGULIS FIDEI 


Numguam inutile est inquirere quidnam adversarii de articulis 
fidei christianae docent et praesertim quo modo huc pervenerunt. 
Hac in expositione liceat itaque genesim sententiae Protestantismi 
orthodoxi de fontibus revelationis deque regula fidei breviter explanare 
eique catholicorum placita obiicere. Qui fontes revelationis ea sunt 
documenta in quibus revelatio divina continetur; regula autem fidei 
dicit criterium seu medium quo vera doctrina revelata ab omni alia 
certo distingui potest. 


Doctrina Lutheri et Reformatorum. 


Protestantismus orthodoxus principia doctrinalia accepit a Martino 
Luthero (# 1546), qui, quod Sacram Scripturam spectat, non critice 
ad mentem humanistarum textum sacrum examinavit, sed eum potius 
lumine principii theologici, doctrinae scilicet iustificationis per solam 
fidem, scrutavit. Historice enim Reformatio ab invento vero sensu 
locutionis paulinae «iustitiae Dei» profecta est. In bac notione 
epistolae ad Romanos Lutherus sensum misericordiae divinae, omni- 
modae pravitatis humanae naturae, inapitatis bonorum operum simul 
ac summum momentum fidei in Christum doctrinamque iustificationis 
mere extrinsecae detegit. Cum hac doctrina theologica eius interpre- 
tatio S, Scripturae intime connexa est, 


(1) Conferentiarum ecclesiasticarum Sessionis IV quaestio 2a hic solvitur. — 
Quoad bibliographiam liceat nobis referre ad manualia, vg. G. Van Noort, Trac- 
tatus de Fontibus Revelationis nec non de fide divina, Bussum, ed. 8a, 1920, p. 
2-6; B. BarrManN, Lehrbuch der Dogmatik, Friburgü i. B. 7aed., 1928, t. 1, 
p. 9-40, praesertim p. 81-33. — Quod partem historicam expositionis nostrae spectat, 
cfr P. Porman, L'élément historigue dans la controverse religieuse du XVI° siëcle 
(Univ. Cath. Lov., Diss. ad gradum magistri in Fac. Theol, S. 1, t. 23), Gem- 
blaci, 1932, praesertim p. 9-81, 65-94, 284-309. 
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Lex prima de interpretatione librorum sacrorum ita enuntiatur : 
«Nullus homo unum iota in Seripturis videt nisi qui Spiritum Det 
habet ». Itaque credens demum S. Seripturam intelligere potest ; nemo 
praeter christianum potest « invenire Christum in Scriptura », nec 
veram iustificationis sola fide doctrinam detegere. Lumine vero huius 
doctrinae iustificationis, quae in libris sacris fidelibus quam apertissi- 
me patet, textus obscuriores dilucidare aliaque loca minus orthodoxa 
(puta in epistola lacobi) diiudicare oportet. 

Lutherus cum doctrinam iustificationis per fidem solam detegisset, 
non dubitavit quin Bibliae sensum litteralem patefecisset, simulque 
statuit veram intelligentiam epistolae ad Romanos decursu saeculorum 
fuisse deperditam. Ab hoc momento ei mens praevaluit ab Eeclesia 
anteriori recedendum esse, simul in eo ingravescebat aversio a philo- 
sophia scholastica et ab interpretatione patristica traditionali, dum 
augebatur admiratio sensus litteralis Bibliae. Sub infuxu huius evo- 
lutionis S. Scriptura facta est fundamentum unicum et exclusivum 
eius vitae et theologiae. 

Quae sententia auctorem suum necessario ducebat ad auctorita- 
tem ecclesiasticam despiciendam, quippe quae authenticam textus sacri 
interpretationem proponere veritatesque in S. Scriptura non contentas 
ut revelatas imponere tenet. Contemptum clare manifestavit Lutherus 
anno 1519, cum in disputationibus lipsiensibus principium statuit auc- 
toritatem S. Scripturae esse absolutam, supremam et exclusivam. Nec 
Concilia, nec Romani Pontifices, nec Patres nova dogmata condere pos- 
sunt : tantummodo S. Scripturae doctrinam proponant, quae sola ad diri- 
mendas controversias invalet. Hoc assertum revera negationi auctori- 
tatis Traditionis aequivaluit, ita ut inde ab hoe anno Lutherus tum 
traditiones non scriptas tum organa transmittentia, magisterium 
ecclesiasticum, impugnare inciperet. Omnes veritates salutis in libris 
sacris continentur (S. Scriptura est unicus fons revelationis); quae 
Seripturae ita lucidae sunt ut a christiano illaminatione Spiritus 
Sancti intelligi queant (S. Scriptura unica regula fidei). 

Lutherus ex huiusmodi principiis varias conclusiones deduxit. 
Instituta ecclesiastica, puta hierarchiam ecclesiasticam, vota monastica, 
sacramenta confirmationis, matrimonii, ordinis et extremae unctionis, 
utpote fundamentis biblicis non firmata, reiecit. Insuper methodos 
polemicas in Eecelesia vigentes dereliquit : non auctoritatem Patrum 
aut Conciliorum aut Pontificum, ne consensum quidem upanimem 
Patrum invocavit, quia Patres ipsi a veritate evangelii deflexerunt 
eorumque orthodoxia comparatione cum S. Scriptura probanda est. 
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Argumenta theologica nonnisi ex libris sacris sunt haurienda. Ne 
lex quidem officialis Eeclesiae antiquae, Symbolis vel Conciliorum 
decretis expressa, lites componere valet, nisi in quantum doctrinae 
scripturisticae adaequate conformis est. 

Principia biblica a Luthero etiam in praxim deducebantur. In 
controversiis postulabat ut antagonistae catholici tantum ex S. Serip- 
tura argumenta desumerent et ipse quamcumque disceptationem de 
quaestionibus patristicis vitabat. 


Non omnes Reformatores plane idem sentiebant. Melanchton 
(1560) vg. auctoritatem Ecclesiae antiquae in interpretanda S. 
Scriptura agnoscebat. Calvinus (f 1564) vero doctrinam Lutheri saltem 
theoretice propugnans, S. Scripturae momentum capitale in vita et 
theologia christiana attribuebat simulque sufficientiam eius et indolem 
lucidam agnoscebat: sub illuminatione Spiritus Sancti christianus 
textus sacri sensum potest detegere. Cum nihil verbo Dei scripto sit 
addendum et Patres auctoritate non gaudeant, nisi in quantum eorum 
testimonium cum doctrina scripturistica conveniat, S. Scriptura auc- 
toritate absoluta praedita unicus fit iudex controversiarum et inter- 
pretatione Ecclesiae nullomodo indiget. In praxi tamen Calvinus 
effectus perniciosos sententiae liberi examinis perspiciens, principia 
theoretica dereliquit et praeter Bibliam auctoritatem aliam, Ecclesiae 
nempe priorum saeculorum, ad dirimendas controversias agnoscebat. 
Etiam postea aliae religiones dissidentes, puta anglicanorum, potius 
ad catholicam doctrinam inclinabant. 

Nihilominus principia biblica Lutheri, saltem quoad lineamenta 
generalia, a Protestantibus « orthodoxis » usque ad hodierna tempora 
servantur. Quae principia sequenti modo breviter contrahi possunt: 
to S. Scriptura est fons adaequatus et unicus, in quo tota revelatio, 
fide divina accipienda, continetur; 2e S. Scriptura est unica regula 
qua omnia dogmata, omnesque doctores aestimari et iudicari opor- 
tet; 30 reiicienda est proinde Traditio divina sive tamquam divinus 
fidei fons, sive tamquam divina fidei regula, et omnis christianus ex 
sola S. Scriptura decernere et diiudicare debet de dogmatibus (xr); 
do reiiciendum est quoque magisterium ecclesiasticum vivum divinitus 
institutum ut regula fidei proxima. 


(1) C. Van CromBruoGHe, Collationes Gand., 1909, t. 1, p. 99. 


Nadi, ee 


Doctrina catholica 


Adversus illa principia controversistae catholici inde ab initio 
Reformationis S. Scripturae insufficientiam tum formalem tum mate- 
rialem probare conati sunt. 

Insufficientia formalis patet ex eo quod S. Scriptura, cum multis 
in locis obscura sit, interpretatione authentica indiget. Fideles enim 
textum sacrum libere scrutantes in varias opiniones aberrant et tam- 
quam regulam fidei non Bibliam sed opinionem propriam vel refor- 
matorum tenent. Cum errores e principio biblico reformatorum orti 
sint, auctores catholici sufficientiae S. Seripturae necessitatem obiicie- 
bant interpretationis authenticae, quae Eeclesiae exclusive competit : 
non alia regula fidei nec alius iudex litum datur nisi Ecclesiae, i. e. 
Patrum, Conciliorum ac Romani Pontificis auctoritas. Patres con- 
sensu unanimi doctrinam proponentes vel in Concilio oecumenico 
congregati fidei sunt testes infallibiles. 

Insufficientia materialis S. Scripturae aeque valide ab omnibus 
catholicis inculcabatur; plures enim veritates ad fidem pertinentes in 
Biblia non conservantur sed alio in fonte, in traditione scil. orali, 
reperiuntur. Has traditiones extrascripturisticas controversistae catho- 
lici sollicite tuebantur Patresque Concilii Tridentini hac in re men- 
tem suam iudicio formali aperuerunt. In decreto Sessionis IV, 
8 Aprilis 1546, verbis quae a Concilio Vaticano ad litteram resu- 
muntur (Denz., 1787) Patres Tridentini contra reformatores decreverunt 
supernaturalem revelationem « contineri in libris scriptis et sine 
scripto traditionibus, quae ab ipsius Christi ore ab Apostolis acceptae, 
aut ab ipsis Apostolis Spiritu Sancto dictante quasi per manus tra- 
ditae ad nos usque perveverunt» (Denz., 783). Addiderunt Patres 
traditiones orales eadem ac S. Scripturam divina auctoritate gaudere 
et pari pietatis affectu et reverentia suscipiendas ac reverendas esse. 


Uti iam patet, doctrina catholica haec.est : fo Duo exstant fontes 
divinitus instituti revelationis, np. S. Scriptura et Traditio. S. Scrip- 
tura est quidem verus et divinus fons revelationis, non tamen adae- 
quatus nec unicus. Ex ipsa ordinatione et institutione Christi praeter 
S. Seripturam Traditio oralis revelationem infallibiliter continet, ita 
ut contingat veritates revelatas in Biblia non conservatas fidelium 
fidei obligatorie proponi. Haec ordinatio neminem admiratione afficit, 
qui econdicionis pristinae revelationis ratiovem habet. Christus enim 
revelationem divinam Apostolis suis communicavit eisque munus eam 
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custodiendi et spargendi imposuit. Occasione data discipuli veritates 
revelatas sub forma praeceptorum aut instructionis paraeneticae aut 
expositionis plus minusve syntheticae aliove modo in epistolis vel 
evangeliis descripserunt. Numquam eis propositum fuit ut totam reve- 
lationem litteris mandarent nec ullam rationem habemus suspicandi 
talia revera contigisse. S. Scriptura est primum testimonium scriptum 
illtus revelationis divinae, gaudens utique privilegio inspirationis et 
inerrantiae, sed nullomodo existentiam veritatum revelatarum extra- 
scripturisticarum excludens. 

Insuper 2e contra sententiam reformatorum, qui S. Scripturam 
ut unicam regulam fidei proponunt, doctrina catholica tenet veram 
regulam fidei proximam et iudicem infallibilem omnium litium esse 
Eeclesiam, magisterium ecclesiasticum. S. Scriptura una cum Tradi- 
tione credentibus indubie est vera regula fidei sed solum remota vel 
mediata, quia immediate non fidem credentium sed praedicationem 
magisterii ecclesiastici regulat. Deus Scripturas non dedit ut singulus 
quisque fidem suam ex iis conquirat, sed magisterium ecclesiae insti- 
tuit quod assistente Spiritu Sancto, revelationem tuto conservet et 
fideliter explicet. Magisterium ecclesiasticum ergo est fidei regula 
proxima. Singuli fideles, qua credentes, sive rudes sint sive docti, 
obiectum materiale suae fidei ab illo magisterio recipere ét tuto pos- 
sunt ét omnino debent. Nam perscrutatio S. Scripturae et disquisitio 
Traditionis, quamgquam multis utilis, immo aliquando necessaria est, 
is tamen qua fidelibus, i. e. ad fidem suam regulandam, imponi 
nequit. Fideles interpretationem S. Scripturae et normas fidei a ma- 
gisterio vivo quaerant et accipiant. Praeterea si quis putaret sese in 
fontibus revelationis doctrinam praedicationi Eeclesiae vere contrariam 
invenisse, opinioni propriae doctrinam magisterii praeferre tenetur, 
siquidem vi charismatis infallibilitatis cautum est ne iudicium Ecclesiae 
vel in minimo a S. Scriptura et Traditione recedat. A. ROETS. 
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DE MODO AGENDI CONFESSARII CUM OCCASIONARIIS. 


Peculiaris vigilantia et cura in ministerio poenitentiae sacramen- 
talis requiritur cum occasionariis. Confessarius diligenter eorum statum 
animi inquirat oportet ut remedia opportuna proponere possit. Hic 
quaedam ad hanc categoriam peccatorum spectantia in memoriam re- 
vocamus ; in specie quid sit occasio peccati et quomodo dividatur ut 
exinde principia et modus agendi confessarii determinentur (1). 


Notio et Divisio. 


1. Occasio peccati mortalis in genere vocatur quaecumque res ex- 
trinseca facilitatem praebens peccandi mortaliter seu ad hoc alliciens. 
Sub nomine «rei extrinsecae» intelligitur tum persona, tum res, tum 
circumstantia loci vel temporis (2). Ad hanc speciem occasionis con- 
fessarius diligenter attendat. Saepe enim occasio provenit non ex ipsa 
re vel persona sed ex circumstantia rei vel personae: quo casu satis 
erit illam circumstantiam amovere. Occasionarius est ergo persona quae 
cum quadam regularitate per hanc rem extrinsecam ad idem peccatum 
attrahitur et conducitur. 

2. Occasio peccati mortalis secundum momentum periculi distin- 
guitur in occasionem proximam et remotam. 

Occasio proxima habetur quando res, persona vel circumstantia 
externa secumfert grave periculuam peccandi mortaliter et hac ra- 
tione generatimad peccatum mortale inducit. Remota erit occasio 
quando attractio ad peccatum probabiliter «non secumfert consen- 
sum, eo quod res attrahens, omnibus inspectis,nonnisi leve peri- 
culum peccati mortalis involvit. Multi auctores asserunt grave pericu- 
lum peccandi mortaliter adesse, si attractio quae oritur ex quadam 
re tam vehemens est ut plurimi hominum valde probabiliter huic 


(1) Cfr PF. M. Carprprvvo, Tractatus Ganonico-moralis de Sacramentis, Vol. U, 
Taurini, 1926, p. 662-674; H. Merkerpacu, Quaestiones pastorales, III, Leodii, 1928, 
p. 44-53; V., Heyren, Tractatus de poenttentia, ed. 84, Mechliniae, 1946, p. 
831-341 ; O. Scenario, Les Sacrements, Mulbouse-Tournai, 1946, p. 222-236; 
F. Ter Haar, De occasionariis et recidivis, Taurini, 1989. 

(2) Per hanc notionem occasio distinguitur a) a periculo peccandi quod tum 
internum tum externum esse potest, np. quidquid ad peccatum inclinat; b) a prin- 
cipiis internis quae ad peccatum inclinant uti sunt complexio corporis, passiones, 
concupiscentia et habitus mali; c) a ‚scandalo quod supponit actum humanum, dum 
occasio potest esse res physica. 
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occasioni cedant ac peccent (1). Melius videtur cum V, Heylen (2) 
occasionem proximam sub respectu morali determinare ex duobus 
elementis, scil.: 1) ex proximitate periculi lapsus, quae dependet ab 
attractione quam exercet occasio, inspecta dispositione et indole sub- 
jecti et 2) ex gravitate casus: etenim ubi gravior est casus, proximum 
jam vocatur lapsus periculum quod vir prudens subire non potest abs- 
que ratione proportionate gravi. Si e contra levior est casus maiorem 
proximitatem periculi lapsus quis sustinere potest quin graviter im- 
prudens sit, adeoque non habetur tam cito occasio proxima, 
Oeccasio proxima dicitur aliquando absoluta seu per se vel relativa seu 
per accidens. Prima est occasio proxima pro hominibus communiter, 
uti aspectus fixus rei valde obscoenae; altera est talis non ex natura 
sua sed perspecta subiecti speciali praedispositione, e.g. frequentatio 
popinae respectu ebriosi, Consideranti patet quod aliquando res de se 
bona alicui est occasio proxima np. per accidens; item quod eadem 
res homini uni, non alteri, imo eidem hoc tempore, non alio, proxima 
est occasio. 

Hac ratione haec ultima distinctio non est rigorosa. Aliquis enim bene 
dispositus, vigorem moralem expertum habens, potest esse capax re- 
sistendi ita ut circumstantia quae communiter debet considerari ut 
occasio proxima, non habeat hunc characterem pro ipso. Itaque ut 
stricte in concreto occasio sit proxima, debet esse talis pro homine de 
quo agitur. 

3. Ulterius secundum quod devitatio vel suppressio occasionis pendet 
vel non a libera voluntate hominis, distinctio fit inter occasionem liberam 
(voluntariam) et necessariam. Prima est occasio quae facile seu sine 
gravi incommodo relinqui potest, ita ut, si quis in ea maneat, moralí 
aestimatione censeatur voluntarie in ea manere. Altera seu involun- 
taria est vel physice necessaria, si absolute nequit evitari (ut si quis 
sit in carcere cum occasione peccandi); vel moraliter necessaria, si 
occasio removeri nequit sine magna difficultate et sacrificiis extraordí- 
nariis (ut uxor respectu viri), aut sine magno detrimento sive famae sive 


(1) A, Govenanp, Tractatus de Poenitentia, ed. Ta, Mechlíiniae, 1939, p. 335; 
O. Scnaxrss, op. cit, p. 22. 


(2) Op. cit, p. 824. 

(3) In hac vita impossibile est omnes huiusmodi occasiones effugere, nam fere 
in omni loco et ín omní hominum statu occurrunt. Nec est per se obligatio dese- 
rendi vel fugiendi occasionem remotam ín particulari, Tamen qui pro anima sua 
solliciti sunt, solent occasiones remotas evitare quantum possunt, praesertíim illas 
quae aliquatenus accedunt ad proximam, 
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vitae (utest amissio officii v. g. medici, advocati) vel magno periculo 
incidendi in malum aequale aut peius (ut si famulus iracundus rixetur 
cum sociis pacificis quales in alio famulatu vix inveniret). Ad discer- 
nendum utrum aliqua occasio sit moraliter necessaria sufficit ut post 
examen attentivum adsit convictio fundata difficilius esse removere 
occasionem quam evitare peccatum (r). 

4. Tandem secundum quod occasio manet semper praesens homini, 
et habitualiter hominem comitatur, vel tantum transeunter adest quia 
alibi existit et nonnisi per intervalla occurrit aut quaeritur, distinctio 
fit inter occasionem continuam (seu in esse) et interruptam (seu non 
in esse) (2). 


Principia Tenenda. 


Gravis ex natura sua adest obligatio unicuique, quantum in se est, 
removendi occasionem proximam peccati. Quicumque enim voluntarie 
sese exponit absque motivo sufficienti et absque praecautionibus neces- 
sariis periculo peccandi mortaliter, iam non babet voluntatem seriam 
evitandi peccatum mortale. [deo unusquisque in conscientia tenetur ad 
evitandum occasionem proximam, et, si hoe impossibile est, ad minuen- 
dum periculum per usum mediorum accommodatorum. Inde 

Î. Occasio proxima voluntaria peccati gravis debet evitari sub 
gravi. Occasio similis peccandi venialiter debet evitari sub levi. 

2. Occasio proxima necessaria sive physice, sive moraliter neces- 
saria debet transformari per usum mediorum efficacium in occasionem 
minus proximam. Haec obligatio est gravis si agitur de occasione 
peccandi graviter, levis si agitur de occasione peccandi venialiter. 


(1) Cfr O. Sonaerre, op. cit, p. 229: «ll faut cependant se tenir toujours en 
garde contre Y'illusion qui consiste à considérer facilement comme impossible ce qui 
peut se faire avec une réelle bonne volonté sans effort extraordinaire ». 


(2) Quaedam exempla occasionum peccati possunt hic afferri : g 

a) contra fidem : lectio ephemeridum, periodicorum vel librorum acatho- 
licorum ; assistentia concionibus acatholicis ; matrimonia mixta, etc. 

b) contra castitatem : concubinatus; cohabitatio personarum diversi sexus 
qui legitimo matrimonio non junguntur; cum pravis sociis colloquia; quaedam cho- 
reae; lectio librorum obscenorum vel eroticorum; frequentiores visitationes adaman- 
tium; pericula domestica quae sive ex familiae membris, sive ex famulis aut ex 
heris oriuntur; quidäm ludi minus honesti; conditiones habitationis defectuosae. 

€) contra iustitiam : quaedam officia publica et politica quae facile medium 
iniuste ditescendi praebent; quaedam mercaturae, ac bursae speculationes quae a 
fraude non sunt immunes, etc. 

d) contra temperantiam : cauponae et popinae; frequentatio eorum qui ebri- 
etati indulgent; quaedam festivitates, etc. 
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Modus agendi confessarii. 


1. Sacerdos imprimis determinabit an peccatum confessum oriatur 
ex occasione quadam, et si affirmative e quanam ; an haec occasio iam 
a longo tempore existat, quomodo abhinc induxerit in peccatum et 
quomodo poenitens contra eam pugaaverit. Gravitas periculi triplici 


modo a confessario dignosci potest f) sive experientia poenitentis seu 


frequentia relapsus; si attractio occasionis frequenter et cum quadam 
regularitate sine multis exceptionibus adduxit quemdam ad spernendam 
voluntatem divinam ; 2) sive ex communiter contingentibus apud alias 
personas in eisdem circumstantiis positas. Deficiente experientia et per- 
specta infirmitate generali naturae humanae concludendum videtur in 
casibus particularibus et personalibus ad existentiam eorumdem pericu- 
lorum quae aliis imminent, usquedum contrarium probetur; 3) sive 
ex díspositionibus moralibus uniuscuiusque: ex his enim, etiam ante- 
quam occasio surgit, aliquando concludi potest quomodo quis sese 
habebit in casu particulari. Si, omnibus consideratis, confessarius haeret 
anceps, prudenter dubitans num occasio sit proxima, tantum hortetur 
poenitentem, nulla gravi obligatione imposita, ut a tali occasione rece- 
dat, iubeat vero adhiberi media opportuna quibus periculum peccati 
removeatur. Si poenitens ad eundem confessarium redit, clarius ex- 
perientia patebit utrum necne adsit stricta obligatio occasionem vitandi. 

2. Oportet dein ut poenitens convenienter instruatur de existentia 
periculi peccandi, de connexione peccatorum cum hac occasione, et de 
obligatione rigorosa evitandi vel minuendi occasionem proximam. Sine 
hac bona voluntate poenitens nequit valide recipere sacramentum. Hac 
ratione confessarius modo gravi et prementi, simul tamen cum bonitate, 
adhortetur ut dicta obligatio adimpleatur. Etiam si poenitens recusat, 
sacerdos in instructione et hortatione non utatur verbis duris sed 
potius compassionem manifestet ita ut poenitens forsan post factum 


sese convertat. 
3. In specie quoad absolutionem impertiendam vel denegandam 


sequentes regulae practicae statui possunt: 

a. Imprimissi agitur de occasione proxima voluntaria, regulariter 
absolutio concedi nequit nisi poenitens habeat firmam voluntatem re- 
movendi hanc occasionem. 

Ei qui non vult derelinguere occasionem proximam liberam peccati 
gravis, sive continuam, sive interruptam, deneganda est absolutio. 
Ratio est hanc ipsam voluntatem esse graviter peccaminosam. Et 
revera ut aliquis serio seu efficaciter velit finem i.e. vitare peccatum, 
puta fornicationis, eo ipso paratus sit oportet vitare circumstantiam 
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Fhysice et moraliter vitabilem in qua grave periculum adest fornicandi. 
Supponitur poenitentem esse conscium de occasione proxima in qua 
versatur adeoque de obligatione hanc derelinguendi. Quodsi poenitens 
hanc obligationem ignorat et confessarius praevidet monitionem fore 
inutilem vel nocivam, tunc provisorie relinquendus est in bona fide, 
et paulatim instruendus de occasione fugienda, quod melius intelliget 
si experientia propriae fragilitatis noverit se frequenter propter illam 
peccare. 

E contra qui serio vult rumpere cum oCcasione proxima libera, 
sufficienter dispositus est, et absolute loguendo a confessario qua 
tudice potest absolvi, dummodo confessarius prudenter eius assertioni 
credere queat. Attamen in praxi ut constet de bona voluntate firmoque 
proposito et ad praecavendos lapsus in peccatum grave, confessarius 
gua medicus interdum absolutionem differre potest et debet donec 
occasio proxima sit ablata. 

Hoc praesertim opportunum erit ideoque differenda erit absolutio 
usque post remotionem occasionis in casu occasionis continuae, nam 
usquedum manet occasio proxima continua, manet dubium serium de 
bona dispositione poenitentis, imo certitudo moralis de eius mala dis- 
positione. Praeterea dilatio absolutionis erit remedium magis efficax 
ad rumpendum cum occasione. 

Si agitur de occasione proxima wvoluntaria in fieri, quae debet 
quaeri sicut spectaculum periculosum, pravae societates, absolutio dari 
potest si cum certitudine morali constat de firmo proposito poenitentis. 
Si tamen plures relapsus, non obstante promissione iterata, probant 
contrariam voluntatem, absolutio differatur usque post rupturam effec- 
tivam, nisi poenitens, manifestet signa extraordinaria bonae dispositionis. 

Acceditet alia ratio differendi absolutionem : ob publicum scanda- 
lum nondum remotum. Haec quidem de se non aderit cum absolutio 
secreto detur; per accidens tamen adesse potest quia v.g. publicus 
peccator, si absolvitur, sacram communionem, nondum remoto scan- 
dalo, publice recipiet. 

b. Si agitur de occasione proxima necessaria, regulariter absolvi 
potest poenitens dummodo vere dispositus sit remediis opportunis et 
efficacibus occasionem reddere remotam. 

Revera occasio ipsa in se non est peccatum neque inducit peccandi 
necessitatem, nec periculum peccandi assumitur voluntarie sed neces- 
sitate imponitur. [nde nulla est in poenitente voluntatis inordinatio qui 
ipsum indispositum efficiat. Unde si media opportuna adhibet et gra- 
tiam victoriae humiliter petit, eam sperare a Deo potest. Ut ergo ab- 
solutio sit possibilis requiritur a) ut occasio in se intrinsece mala 
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non sit; b) iustum adsit motivum, quale est impotentia physica 
occasionem deserendi, peccatum alias committendum vel periculum 
peccandi aequale aut maius incurrendum, necessitas vel bonum spiri- 
tuale animae, propriae vel proximi; item aliquando iactura tempo- 
ralium, vitae, famae, aut bonorum fortunae etc. ; c) adsit spes evitandi 


„peccatum; d) paratus sit poenitens media adhibere sufficientia. 


Qui constitutus in occasione proxima necessaria, post plures moni- 
tiones semper eodem modo relabitur absque ulla emendatione, proba- 
bilius non est absolute cogendus ut occasicnem physice deserat sed 
adhuec absolvi potest si nunc serio vult adhibere media efficacia quibus 
occasio e proxima fit remota. Si enim poenitens primis vicibus potuit 
absolvi eo quod cum tanto detrimento non tenebatur auferre occasionem 
illam, sic propter idem detrimentum quod perseverat, excusaiur tem- 
pore sequenti ab auferenda occasione. Nihilominus interdum absolutio 
erit differenda vel ei deneganda, non quia manet in occasione ne- 
cessaria, sed quia hic et nunc caret vero dolore et proposito. Qua- 


propter sicut recidivus a confessario est tractandus. 
4, Inter media commendanda quibus occasio necessaria e proxima 


moraliter remota fieri potest, confessarius eligat inter 

a. media quae vim occasionis minuunt,uti sunt verba serio et firmiter 
complici dicta, relatio rei facta alicui qui potest remedium apponere 
(superiori, parentibus, etc.) vel huius relationis comminatio, vitatio 
omnis familiaritatis aut solitariae conversationis cum complice, de eo 
nec loqui nec cogitare in quantum fieri potest, usus mediorum pre- 
ventivorum, etc. 

b. alia guae vim concupiscentiae minuunt, v. g. otium vel lectiones 
periculosas fugendo, labor assiduus, modestia sensuum praesertim 
oculorum, curiositatis ac aliarum passionum mortificatio, qua inclina- 
tionibus licitis resistere solitus, illicitis facilius quis resistit, etc. 

c. alia quae vires spirituales augent : cogitatio frequens de dignitate 

eminenti filiorum Dei cum obligationibus inde consequentibus, reno- 
vatio propositi non amplius peccandi, sacramentorum assidua receptio, 
oratio et meditatio fervida, idea, praesentiae Dei, post lapsum statim 
confessarium adire, etc. 
Quae media non omnia simul adhibenda sunt sed modo haec, modo 
illa, secundum personae indolem, occasionis naturam aliasque circum- 
stantias. Deus « qui non patietur vos tentari supra id quod potestis» 
(L Cor. 10, 13) facientibus quod in se est non denegat gratiam. Ideo 
christianus, in occasione proxima necessaria positus, numquam ad 
impossibilitate.n virtutis concludere potest. M. FRAEYMAN. 
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Ad potestatem respectivam Ecclesiae et Status in regimen matri- 
monii christiani determinandam iuvat tria distinguere: imprìimis ipsum 
vinculum coniugale et omnia quae essentialiter cum valore et liceitate 
huius covpnectuntur, ut sunt, leges impedimentorum, forma canonica, 
declaratio nullitatis, etc. ; dein ea quae cum vinculo matrimoniali 
intime cohaerent et directe ex eo profluunt, sive quia illud praeparant, 
ut sponsalia, sive quia ex illo tamquam effectus immediati sequuntur, 
ut cohabitatio, legitimitas prolis, etc. ; denique effectus longinqui 
et magis temporales, qui solent dici effectus civiles, ut quantitas dotis, 
regimen bonorum matrimonii, auctoritas maritalis, modus successio- 
nis, etc. Duo priora i. e. ea quae essentialiter cum valore et licei- 
tate contractus matrimonialis connectuntur et ea quae directe ex 
vinculo coniugali profluunt, exclusive spectant ad competentiam eccle- 
siasticae potestatis. Horum primum elementum, scil. vinculum, a 
nulla potestate infringi potest, dicente codice : « Matrimonium validum 
ratum et consummatum nulla humana potestate nullaque causa, 
praeterqguam morte, dissolvi potest» (Can. 1118). Quoad alterum 
vero, seu effectus immediatos, Ecclesia propter rationes in iure praevisas 
coniugum obligationes relaxare potest (Can.1129, S1 et 1131, SI). 
Tertium elementum, seu regimen effectuum civilium matrimonii iure 
exclusivo et proprio nativo ad statum pertinet licet exceptionaliter 
etiam ab Eeclesia tractari potest (Can. 1016, coll. 1961). 

« Christus Dominus ad Sacramenti dignitatem evexit contractum 
matrimonialem inter baptizatos » (Can. 1012, S1). « Essentiales ma- 
trimoniì proprietates sunt unitas ac indissolubilitas, quae in matri- 
monio christiano peculiarem obtinent firmitatem ratione sacramenti» 
(Can. 1013, S 2). Quae matrimonii dignitas ac qualitates fundantur 
in iure naturali simul ac divino positivo in legislatione canonica reas- 
sumptis. His inspectis legislatio civilis de divortio utpote iuri superiori 
adversaria, dicenda est iniqua. Obiectum enim principale huius legis 
est rumpere vinculum coniugale divinitus statutum indissolubile (r). 
Effectus eiusdem sunt in ordine individuali, familiali ac sociali lamen- 
tabiles (2). Est usurpatio potestatis civilis quae iura Ecclesiae regendi 


(1) Cfr G. KisersteiN, A propos du divorce civil, in Rev. eccl. de Liége, 1923, 
t. XV, p- 7b. 

(2) Cfr Leo XIII, Arcanum divinae sapientiae; Pius x1, Custi connubii, AAS, 
1930, vol. XXII, p. 568. 
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modo supremo ac exclusivo matrimonium Sacramentum eiusque effec- 
tus inseparabiles violat. 


* 


Proin quaestio ponitur utrum catholicus umquam ad legem civi- 
lem divortij recurrere possit eamque invocare potius quam legem 
separationis thori, mensae et habitationis quae inde ab anno 1927, 
excepta dissolutione vinculi matrimonialis civilis, apud nos fere eas- 
dem habet consequentias ac divortium (1). Huic quaestioni respon- 
dendum est; quamvis lex divortij, utpote usurpativa, iniqua est, 
usus huius legis seu petitio divortii civilis sicut assistentia iuridica 
ad illud obtinendum ac pronuntiatum ipsius per se et obiective non 
sunt intrinsece malum. 

Pro baptizato nullam vim matrimonio civili tribuenti, sententia 
divortii non implicat dissolutionem vinculi coniugalis eiusque dolendas 
sequelas sed unice exstinctionem tum inscriptionis registralis in statu 
civili, servato vinculo indissolubili, tum actiopis civilis qua sanciun- 
tur effectus vinculi coniugalis in foro civili, ut v. gr. actio ad sus- 
tentationem prolis, ad paternitatem assumendam, interventio mariti 
requisita ut uxor possit pleraque iura sua vindicare. In se spectata 
ergo petitio ad auferrendam inscriptionem registralem eiusque effectus 
iuridicos civiles non est actio intrinsece mala sicut esset petitio dis- 
solutionis vinculi. 

Attamen sollicitatio divortii etiam in priori sensu sumpti saepe 
erit mala eo quod praeter effectus irreprehensibiles multos effectus 
malos producit. Imprimis constituere videtur cooperationem saltem 
materialem ad potestatem usurpativam Status civilis ac implicare 
eiusdem approbationem quae scandalum generare nata est. Dein in 
mentes coniugum possibilitatem dissolutionis vinculi matrimonialis 
ingerit, ipsisque occasionem praebet aliud ineundi matrimonium civile 
quod nihil aliud nisi culpabilis concubinatus est. Denique ducit ad 
eversionem, saltem in ordine civili obligationum fundatarum in iure 
naturae ac naturaliter cum matrimonio connexarum, uti v. gr. vitae 
communionis ac sustentationis a quibus non status civilis sed sola 
Ecclesia dispensare potest ac datis sufficientibus rationibus, revera 
dispensat (Can. 1129, S1 et 1131, SI). 

Quare Ecclesia suae competentiae exclusivae in vinculo matrimo- 
niali baptizatorum plene conscia, regula generali statuit ut, etiam 


(1) Cfr Coll. Gand., 1924, t. XIV, p. 101, coll. 1984, t. XXI, p. 26. 
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causis canonicis verificatis, ad desertionem vitae communis non pro- 
cedatur inconsulta auctoritate Ordinarii loci (Can. 1131, 81). Insuper 
ius particulare nostrum jure communi innixum prohibet quominus 
absque praevia licentia Ordinarii loei instruatur instantia ad divortium 
civile obtinendum. lam Concilium provinciale Mechliniense [V statuit 
«gravis piaculi reatum incurrere coniuges catholicos qui, stante ma- 
trimonio coram Ecclesia valido, sine urgentissima et gravissima causa, 
ab Ordinario cognoscenda, divortium civile qua actores sollicitare non 
dubitant » (n. 81). Concilium provinciale Mechliniense V addit: 
« Notandum est divortium civile dictum facilius praecaveri posse, 
data lege civili 20 Martii 1927 qua regimen separationis thori et bo- 
norum conscientiae catholicae melius accommodatum est. Quocirca se- 
quens observatur regula. Si ob causas in cann. 1129, S1 et 1131, 8 Î 
recensitas, vitae coniugalis communio servari non potest coniuges catho- 
lici separationem thori, mensae et habitationis, prout a praedicta lege 
ordinatur, impetrare poterunt, praevia Ordinarii licentia petita. In 
casibus autem gravioribus tum coniuges tum advocati ad Episcopum 
recurrant. Sed gravis piaculi reatum incurrunt si divortium civile sol- 
licitare non dubitant» (n. 53). Hanc eandem ordinationem repetunt 
Statuta nostra dioecesana: « Petere autem divortium civile vel separatio- 
nem habitationis legalem coniugibus eorumque advocatis semper vetitum 
est, nisi prius expressam licentiam Ordinarii reportaverint» (mn. 71). 


* 
Kd * 


His inspectis decretis quaestio denique ponitur quibusnam sub 
conditionibus in conscientia fidelibus licebit permissionem petere in- 
struendi instantiam ad divortium civile obtinendum et quibusnam 
verificatis adiunctis Ordinarius loci hanc licentiam impertire poterit; 
praesertim cum in nostra legislatione praeter actionem divortii exstet 
actio civilis separationis mensae et thori quae fere eosdem effectus civi- 
les habet ac divortium. 

Ad enuntiandam responsionem invocandum est principium de 
liceitate actionis cum duplici effectu uno bono altero malo (xr). 
Huius enim gratia principii cuius casus concretus de quo agimus est 
applicatio, rarissimis in adiunctis excusari potest cooperatio materialis 


Gi) Cfr H. De MesuarcKer, Tractatus de actibus humanis, Mechliniae, 1939, 
p- 191; R. Le Prcarp, Peut-il être permis de demander le divorce? in Le divorce 
(Les grands problêmes familiaux), Kditions familiales de France, 1928 ; Cercue Tomas 
Morr pe Charreror, Le divorce légal et la conscience, Lovanii, Bruxellis, 1948. 
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ad permittendum effectum malum. Ad hoc requiritur: f. ut actio 
posita in se sit bona vel saltem indifferens, 2. ut eftectus bonus non 
sequatur mediante effectu malo, seu ut bonus effectus saltem aeque 
immediate ex causa sequatur ac effectus malus, 3. ut solus effectus 
bonus intendatur, non vero effectus malus, 4. ut adsit ratio propor- 
tionate gravis ponendi causam non tantum cum effectu bono sed et 
cum effectu malo; quod implicat non existere medium quo obtineri 
potest effectus bonus et simul vitari effectus malus, 5. ut vitetur 
scandalum quod in medio sano generatim per actum malos effectus 
producentem causatur. Ut ergo probetur coniugibus valide iunctis 
licitam aliquando esse divortii sollicitationem ac Ordinario possibilem 
esse licentiae concessionem, adamussim indagandum est utrum con- 
ditiones enuntiatae in casu concreto verificentur. 

lamvero haec aliquando, licet rarissime, adesse videntur. f. Ob- 
iectum petitionis coniugum, si haec restringitur ad ablationem in- 
scriptionis registralis et ad delendam actionem civilem non coptinet 
malitiam intrinsecam ; quare haec actio indiferens dici potest. 2. Duae 
sequelarum series illius petitionis ac sententiae divortii, scil. ablatio 
inscriptionis registralis ac effectuum civilium ab una parte et suppres- 
sio in ordine civili obligationum iuris naturalis et positivi tuendi 
vitae communionem sicut et ceteri divortii citati dolendi effectus, ab 
alia parte, aeque immediate ex causa sequuntur. Etenim nedum 
ablatio inscriptionis sit consequentia suppressionis obligationis ad vitae 
communionem, haec videtur potius esse consequentia prioris. Quoad 
alios divortii perniciosos effectus, hi adhuc minus media esse videntur 
ad effectum irreprehensibilem divortii. 3. Recta intentio obtinendi 
tantummodo sequelam inculpabilem, scil. ablationem inscriptionis 
registralis et effectuum civilium, non vero dissolutionem vinculi matri- 
monialis intuitu novi contractus ineundi, sat facile veriticari potest. 
4. Difficilius solvitur quaestio de sufficientia rationum ad permissio- 
nem effectuum malorum cohonestandam. Statim iam dicatur qua 
tales ad hoc non sufficere rationes a iure civili indicatae (1). Nec, 
saltem in illis regionibus ubi existit separatio mensae, thori et bono- 
rum, sufficiunt rationes quae ad normam cann. 1129, S1, et 1131, 
S1 illam solutionem legitimare dicuntur, uti adulterium, apostasia, 
educatio acatholica prolis, vita criminosa et ignominiosa. grave ani- 
mi et corporis periculum pro coniuge innocenti, gravia sevitia, durae 
plagae ac iniuriae, etc. Licet plures ex praefatis rationibus ad 


(1) Cfr J. Sarsmans, Droit et morale. Déontologie juridique, Brugis, 1925, p. 185. 


EN 


separationem vel ad actionem civilem separationis mensae et thori 
cum licentia Ordinarii instituendam valere possunt, qua tales et de 
se cohonestare effectus malos legis divortii civilis nequeunt. 

Si tamen, iam praesentibus illis rationibus separationem coram 
Ecclesia legitimantibus, vel separatione iam facta (1), vel ea instante 
interventioue alterius coniugis, aliquis ulterius progredi et ad instruc- 
tionem divortii civilis pervenire cupit‚ moralistae exigunt timerì dam- 
num extrinsecum extraordinarium et peculiariter grave. Regula generali 
haud facile indicantur circumstantiae et casus in quibus tale damnum 
iure merito timetur, cum multae difficultates solvi possunt actione 
separationis mensae et thori. Multa sane dantur in quibus regimen 
divortii coniugi inpocenti magis favet ac illud separationis corporum, 
sed ad divortium licite petendum, non sufficiunt rationes quaecum- 
que, requiruntur omnino graves, ideoque nec aliquale incommodum, 
nec mera possibilitas incommodi gravis sufficit. Praefatum damnum 
sufficiens, datis in circumstantiis, esse potest periculum pro marito 
prolem adulterinam uxoris suscipiendi quam infitiari forte non pote- 
rit. Ut ex illo capite liceat ad divortium recurrere, duo simul 
requisita sunt: quod nempe positive et solide probabile sit fore ut 
uxor prolem adulterinam concipiat, et quod adiuncta talia sint quae 
difficilem reddant infitiationem (2). Ratio etiam esse potest iactura 
bonorum relative maximorum, in quantum in casu rarissimo ad hoc 
mederi potest per petitionem divortii civilis. Alter damnum grave 
baberi potest si obligatio sustentationis ad alimenta praestanda quae 
intacta manet in separatione mensae et thori, datis in circumstantiis, 
propter indignitatem mariti aliamve rationem revera odiosa et onerosa 
evadat parti innocenti. Tandem non impossibilis est casus ubi rationes 
graves ordinis psychologici permittere queant ut instruatur actio di- 
vortii potius quam actio separationis. Ubi divortium civile intenditur 
ut actio recoventionalis contra instantiam alterius partis iam incep- 
tam, facilius ad sufficientiam motivorum concludi potest. Saepe ergo 
haud facile erit determinare utrum praefatae rationes extrinsecae et 


(1) Statuta sub n. 225 diversam viam ad licentiam separationis obtinendam indicant 
pro personis minoris et maioris conditionis « Ad instaurandam separationem a cohabita- 
tione requiritur per se judicium Ordinarii (decr. V, 58). Pro personis tamen minoris 
conditionis delegamus parochum… Petitiones sive orales, sive scriptae de rebus 
matrimonii contentiosis, uti de vinculo. de cohabitatione vel separatione conjugum 
mittantur ad Ampl. D. Officialem ». 

(2) Cfr F. Lrrr, De divortii civilis petitione ex parte conjugis catholici, in Rev. 
eccl. de Liége, 1945, t. XXXII, p. 131-82. 
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extraordinariae sint sufficienter et proportionate graves ut effectus 
semper calamitosos applicatae legis civilis cohonestent. Quare legisla- 
tor sapienter sub gravi prohibuit quominus instituatur haec actio 
civilis sine consensu Ordinarij et coniuges catholici in conscientia 
tenentur sese huic praecepto submittere. 

Ut instantia ad divortium civile obtinendum aperiatur, proinde 
omnino requiritur ut desit omne aliud medium ad vitanda praefata 
damna extrinseca et extraordinaria per recursum ad aliam proceduram 
scil. ad separationem mensae, tori et bonorum, eo quod sive haec 
non existat in quodam statu, sive eius effectus iuridici ín casu con- 
creto demonstreatur inefficaces. Inde a lege 20 Martii 1927 qua 
apud nos regimen separationis thori et bonorum conscientiae catho- 
licae melius est accommodatum, iuxta quosdam moralistas et iuristas 
potiores differentiae inter ipsum et regimen divortii quae olim iustificare 
potuerunt recursum ad proceduram divortii prae recursu ad illam 
separationis, ablatae sunt (r). Quaestio proin ponitur utrum talis opi- 
nio sit fundata ac revera nullus amplius casus existere possit in quo 
legitimaretur petitio divortii civilis. lamvero ipsum Concilium Mech- 
liniense V mentionem faciens accommodationis huius legis sed et exis- 
tentiae casuum graviorum in quibus haec lex plenam solutionem non 
praestat, pegare non videtur: «In casibus autem gravioribus tum 
coniuges tum advocati ad Episcopum recurrant. Sed gravis piaculi 
periculum incurrunt si divortium civile plenum sollicitare non dubi- 
tant» (n. 53) (2). 5. Denique ad licentiam instruendi causam divortii 
forsan obtinendam requiritur ut quam maxime v. gr. per declaratio- 
nem opportunam vel per mutationem domicilii, vitetur scandalum. 


L. VAN PETEGHEM. 


(1) R. Pmer, Le statut civil de la famille et du droit familial (Bátir), Tornaci, 
1946, p. 66. 

(2) Cfr G. Kisrustein, Art. cit, 1927, t. XIX, p. 16 : « Néanmoins, il n'en faudrait 
pas conclure qu’il n'y aura plus lieu de permettre l'iínstance en divorce, Celle-ci se 
légitimera encore dans certains cas, exceptionnels il est vrai et três rares ». 
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HET FEODALISME EN DE KERK IN BELGIË 
VAN 939 TOT 1073 (1). 
ONTSTAAN DER KERKELIJKE VORSTENDOMMEN 
CAMBRAI EN LUIK 


1. — De Kerk in de feodale wereld. 


Vóór het feodaal tijdperk reeds beschikt de vorst in veel gevallen 
over de bisschoppelijke waardigheid zoals over de grafelijke. Episco- 
patus betekent terzelfdertijd de bisschoppelijke functie, de territoriale 
omschrijving door de bisschop bestuurd en het geheel van goederen 
die het patrimonium van zijn Kerk uitmaken. In de ogen der leken 


(1) Wij volgen in onze uiteenzetting hoofdzakelijk E‚ pe Moreau, S. J., Histoire 
de Église en Belgique, t. 11, La formation de 'Église médiévale du milieu du Xe 
aux débuts du XII° siècle, Bruxelles, Y'Edition Universelle, 2° édit., 1947, p. 8-58. 

In het eerste deel van zijh werk, overal met geestdrift begroet, beschrijft E. P. 
de Moreau de vorming van het christen België. Die periode van ons godsdienstig 
verleden duurt naar zijn mening tot het midden van de X° eeuw. In het tweede 
deel ‘bestudeert hij de vorming van de middeleeuwse Kerk in ons land, Dit tijdperk, 
het feodale, zou gaan van het midden der X® eeuw tot het begin der XII®, meer bepaald 
van 939 tot 1122, vanaf de dood van de hertog Gislebertus in de slag van Andernach 
tot aan het Concordaat van Worms. Wij menen dat het feodaal tijdperk ook in onze. 
gewesten reeds voorgoed aanzet gedurende de eerste helft van de IX°® eeuw en zoals 
elders omstreeks het midden der X° eeuw in volle bloei is. 

De jaren 9399-1073 vormen echter voor de Kerk in ons land een duidelijk 
afgelijnde periode van bizondere betekenis. Vanaf het Verdrag van Verdun (843) 
behoren de bisdommen Terwaan en Noyon-Doornik tot Francia Occidentalis. 
Cambrai en Luik veranderen dikwijls van meester. Eerst behoren ze beide tot het 
rijk van Lotharius 1 en Lotharius Il, behalve het grondgebied van het bisdom 
Cambrai gelegen ten westen van de Schelde en een deel van de dekenij Cambrai 
zelf, die politiek van Frankrijk afhingen. Het Verdrag van Meersen (870) hechtte 
gans het bisdom Cambrai-Arras alsmede de gewesten van het bisdom Luik gelegen 
langs de linkeroever van de Ourthe en de Maas aan Frankrijk. Negen jaren later 
is gans Lotharingen, meteen de bisdommen Cambrai en Luik, aan Francia Orien- 
talis. Van 911 tot 923, ten tijde van Karel de Eenvoudige, gaan ze nog eens over 
naar Frankrijk, doch vanaf 923 blijven ze voor een tamelijk lange periode aan 
Duitsland. Het overlijden van de hertog Gislebert in 989, is enerzijds voor Lotha- 
ringen het einde van een tijdperk van onlusten. veroorzaakt door de nationale 
troonpretendenten en anderzijds voor de koning van Duitsland, Otto 1, het begin 
van een nieuwe politiek die in 953 zal bekroond worden met de benoeming van 
Bruno, broeder van de vorst, tot hertog van Lotharingen en aartsbisschop van 
Keulen. (Cfr E. pe Moreau, a.w., t. 1, bl. 251-58; t. II, bl. 8). Intussen nochtans 
blijft de politieke toestand zeer ingewikkeld. Het bisdom Cambrai wordt kerkelijk 
vorstendom in 1007. Luik is het reeds in 985. In 1073 begint met het pontificaat van 
Gregorius VII ook hier de investituurstrijd. 
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is het daarbij een honor. Het wordt als beneficie toegekend en brengt 
voor de beneficiarius zekere verplichtingen mee, o. m. met zijn onder- 
horigen deel te nemen aan de krijgsverrichtingen van de vorst. 

Gedurende het feodaal tijdperk wordt de bisschop ingeschakeld in 
de feodale wereld. Van eer en beneficie wordt het episcopaat een leen- 
goed. De geestelijke die het episcopaat ontvangt, wordt meester der 
goederen van het bisdom, heer van de mensen die het bewonen, 
vassaal van de prins die het schenkt. Zijn verplichtingen als vassaal 
zijn nagenoeg dezelfde als die welke hij had als beneficiarius. 

Omwille van de immuniteit die het kerkelijk domein onttrekt aan 
de inmenging der koninklijke agenten, wordt de bisschop de enige 
beheerder van dat goed. Hij ontvangt over zijn bezittingen, naast andere 
rechten van verschillende aard, de judiciaria potestas, voorheen door 
de graaf uitgeoefend. Zo krijgt de bisschop op tijdelijk gebied dezelfde 
macht als de graaf. Het gebeurt zelfs dat koningen, en vooral de 
Duitse vorsten, aan bisschoppen het comitatus schenken, d.w.z. dat 
ze aan bisschoppen de grafelijke functie, met de goederen en de rech- 
ten daaraan verbonden, toekennen voor een deel van de pagus die vroeger 
onder een graaf stond of voor heel dat grondgebied. 

In de wereld van de abten komen gelijkaardige veranderingen voor. 
Abbatia betekent in de IXe eeuw het ambt van de abt, het tijdelijke 
van het klooster, de religieuze instelling zelf. Het is ook een honor, 
die aan de abt, zoals het episcopatus aan de bisschop, grondgebied 
toekent en rechten van openbare macht, vervat in de /udiciaria potes- 
tas en verbonden aan het comitatus. 

Episcopatus en abbatia worden, hoewel ze hun kerkelijk karakter 
behouden, feodale instellingen die veel gelijkenis hebben met het comita- 
tus. Voor de parochie bestaat onder de feodale instellingen geen term 
van vergelijking, maar zij draagt niettemin het kenmerk van de feo- 
daliteit. Kerkelijke heren en leken zien in de Kerk slechts een uit- 
batingsmogelijkheid gelijk een andere. Hun potestas over de bedienaars 
van de kerken die hen trouw zweren en van hen de investituur ont- 
vangen, krijgt helemaal het karakter van een leenheerlijke macht. 
Zo ontmoet men overal in de middeleeuwse Kerk de kenmerken der 
feodaliteit. 

Voor de prinsen zijn de rijkdom, de godsdienstige en maatschappe- 
lijke invloed van de kerkelijke hoogwaardigheidsbekleders zovele rede- 
nen om zich steeds meer aan hun benoeming te interesseren. 

In de Xe eeuw wordt de koninklijke bekrachtiging van de canonieke 
verkiezing eenvoudigweg in een benoeming van koningswege veranderd, 
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De lekepinvestituur neemt de plaats in van de kerkelijke, en de 
uitverkorene van de prins ontvangt vóór alle godsdienstige wijding uit 
zijn handen de symbolische instrumenten der investituur: staf en ring. 
Spoedig blijkt echter welke ongelukkige gevolgen aan die innovatie 
verbonden zijn. In de keus van de bisschoppen en de abten laten de 
vorsten zich dikwijls geleiden door tijdelijke zorgen. In plaats van aan 
de Kerk waardige herders te geven, zoeken ze vooraf goede vassalen 
voor zich zelf. Zij aanzien bisdommen en abdijen als pachtgoed dat 
ze aan de meest biedende verhuren. In het bezit van hun goederen 
gekomen, trachten die waardigheidsbekleders zich op hun beurt schade- 
loos te stellen door de lagere ambten te verkopen, zonder veel rekening 
te houden met de morele hoedanigheden van die welke erom ver- 
zoeken. Zeer dikwijls is de prelaat of de pastoor een goede tijdelijke 
beheerder, maar een slechte geestelijke herder ; niet zelden heeft hij 
geen roeping voor zijn kerkelijke bediening en ontdekt hij dat hij 
die heeft voor het huwelijk. Op de simonie volgt weldra het nicolaïsme 
in heel de kerkelijke hierarchie, van hoog tot laag. 

Zelfs het pausdom ontsnapt niet aan het kwaad door de leken- 
investituur aangericht. Eerst komt de pauskeuze in handen van de 
Theophylacten (Xe eeuw) en van de Tusculanen (XIe eeuw), daarna 
gaan de keizers het patrimonium van St Pieter als hun leengoed en 
de paus als hun leenman beschouwen en eisen, dat deze hen in alles, 
ook in het geestelijke zou onderworpen zijn. 

Ziedaar de Kerk volledig in de handen der leken, op weg naar 
volkomen dienstbaarheid en ondergang. 

De eerste reactie gaat uit van een klooster, dat erin gelukt zich 
te bevrijden van de overheersing der tijdelijke macht, de abdij van 
Cluny in Bourgogne, gesticht in 910. Terwijl de eerste abten van 
Cluny en enkele andere werken aan de hervorming van de kloosters, 
heeft men hier en daar ook een bisschop die tracht de misbruiken en 
het verval op kerkelijk gebied te keer te gaan, doch hun werking is 
niet duurzaam genoeg en mist de nodige coördinatie om tot belang- 
rijke resultaten te leiden. Zelfs prinsen en keizers verlangen de Kerk 
uit haar verval te verheffen, zonder nochtans het doeltreffend middel 
te willen. Om een algemene en krachtige hervorming aan 't werk te 
zien, moet men wachten totdat het pausschap de leiding ervan in handen 
neemt. Eerst zal het de vrijheid van de pauskeuze verzekeren (dekreet 
van 1059), daarna zal het erin gelukken het episcopaat en de ab- 
ten te bevrijden van de lekeninvestituur, oorzaak van simonie en 
nicolaisme (Concordaat van Worms 1122); ten slotte zal het er toe 
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komen dat de burgerlijke machten, in plaats van de Kerk te over- 
heersen, haar voogdij aanvaarden. 

Na dit algemeen overzicht van de invloed der feodaliteit op de 
Kerk, kunnen we met meer belangstelling het wedervaren in onze 
gewesten gedurende die periode nagaan. 


II. — Het feodalisme en de Kerk in België van 939 tot 1073. 


1. — De bisdommen Noyon-Doornik en Terwaan (1). 


De geschiedenis van deze bisdommen, die sedert 843 tot Frankrijk 
behoren, is minder goed gekend als die van Cambrai en Luik, min- 
der bewogen en ook van minder belang. Hun bisschoppen schijnen in 
vergelijking met sommige van de twee andere bisdommen geen figuren 
van formaat te zijn geweest. Vanaf de Xe eeuw begint de invloed der 
graven van Vlaanderen steeds meer te stijgen en die van de koning 
gevoelig te dalen. Zo ziet men b.v. de bisschop van Terwaan, Drogo 
(1030-78), uit zijn bisschoppelijke stad verdreven door Boudewijn IV, 
waarschijnlijk omdat deze een andere candidaat voor die zetel in 't 
zicht had. Men ziet hem echter onder Boudewijn V terug zijn bisdom 
voortbesturen. 


2. — Het bisdom Cambrai. 


De bisschoppelijke stad Cambrai is afhankelijk van Duitsland, maar 
vormt een vooruitgeschoven hoek in Frankrijk. Niet alleen de koningen 
van Frankrijk maar ook de graven van Vlaanderen en de graven van 
Henegouwen zouden er graag de hand opleggen. De bisschop en de 
keizerlijke graaf strijden er om het grondgebied en de macht, De 
eerste moeilijkheden tussen de bisschop en de graaf van Cambrai rijzen 
op gedurende bet episcopaat van Stefanus (911-34). Ze duren voort 
ten tijde van Fulbertus (934-56) en eindigen onder het bestuur van 
deze bisschop in zijn voordeel en in dat van zijn bisdom. Het ging 
er toe als volgt. Bij de aanvang van het episcopaat van Fulbertus 
heeft de graaf van Cambrai de ene helft van het stedelijk grondge- 
bied en de bisschop de andere helft. Voortdurende twisten tussen de 
belastinginners van de graaf en van de bisschop hebben als gevolg dat 
de twee heren van de stad zo ver geraken, dat ze dreigen met hun 
strijdkrachten handgemeen te worden. Fulbertus brengt de keizer op 
de hoogte van de toestand. Hij krijgt van Otto I een diploma, ge- 


(1) Cfr E. pe Moreau, a. w., t‚ II, bl. 58, 
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geven te Aken op 30 April 948, dat hem de regalia over gans het 
grondgebied van de stad toekent. Meteen schijnt de invloed van de 
graaf van Cambrai volledig uitgeschakeld. Het zal nog ruim een halve 
eeuw duren vooraleer de bisschop van Cambrai die rechten over gans 
de civitas Cameracensis zal ontvangen, maar 30 April 948 blijft een 
hoofddatum in de geschiedenis van het ontstaan van het kerkelijk prins- 
dom Cambrai. 

De vijf bisschoppen van Cambrai die Fulbertus opvolgen, hebben 
een kortstondig episcopaat. De twee eerste (Berengarius, 956-960 ; Ans- 
bertus, 960-965) hebben te strijden tegen opstandige vassalen ; de twee 
laatste (Tetdo, 972-979 ; Rothadius Il, 979-995) hebben daarbij en voor- 
al last met hun burgheer of kastelein, de leek belast met de rechter- 
lijke functies en de verdediging van de stad In plaats van zich te 
gedragen als een trouwe dienaar van de Kerk en de bisschop, gaat hij 
tegen hun belangen in, ten einde zijn functie en het leen dat hij als 
beneficie ontving erfelijk te maken voor zijn nakomelingen. Op het 
noodlottig dubbel regiem, dat eindigde met de verwijdering van de 
keizerlijke graaf, volgde een bijna voortdurende droevige verdeeldheid 
tussen de bisschop en zijn bijzonderste ambtenaren. De zesde opvolger, 
Erluinus (995-1012), vooral in strijd verwikkeld met de graaf van 
Vlaanderen, Boudewijn IV, en zijn kastelein, Walter van Lens, werd 
de eerste prins-bisschop van Cambrai. Keizer Hendrik [Tl schonk hem, 
na eerst zijn grafelijke rechten over de stad zelf en de immupiteit van 
zija buitenstedelijke domeinen gevestigd te hebben (1003), op 20 Octo- 
ber 1007 het comitatus over gans het graafschap Cambrai. Erluinus 
bouwde zich een versterkte omheining, Catean- EL en een weel- 
derig bisschoppelijk paleis. 

Vóór de investituurstrijd heeft men in En nog de lange en 
merkwaardige episcopaten van Gerardus I (1012-1051) en van Lietbertus 
(1051-1076). 

Gerardus, zoon van Arnoldus van Florennes, was eerst gehecht 
aan de hofkapel. Hij had zijn benoeming aan de keizer te danken 
en is zijn leven lang aan de kroon trouw gebleven. Hij verblijft zeer 
dikwijls aan de zijde van Hendrik II (1002-1024) en zijn biograaf be- 
schrijft omstandig de vele geschenken, hem door de keizer voor be- 
wezen diensten aangeboden. Men ziet hem minder bij Koenraad [Il 
(1024-1039) en bij Hendrik II[ (1639-1050) moet hij op een gegeven 
moment in ongenade gevallen zijn. Dit blijkt uit een brief van Gerardus 
aan Hendrik III, ten dele door de kroniekschrijver bewaard. De bis- 
schop bekent dat hij heeft nagelaten aan de vorst te gehoorzamen. 


— 161 — 


Men weet niet waarom, maar hij spreekt tot de keizer zoals zijn ttjd- 
genoot, Wazo van Luik, dezelfde Hendrik III zal te woord staan GDR 
Is hij een trouwe dienaar van de kroon, hij is een niet minder ijverige 
verdediger van de kerkelijke voorschriften. Hij verwijt de aartsdiakens 
van Luik mannen te absolveren en in gewijde grond te begraven, die 
van kindsbeen af een slecht leven hebben geleid en bij hun afsterven 
geen enkel teken van spijt hebben gegeven. Broederlijk berispt hij zijn 
collega Adalberon van Laon, ervan beschuldigd zijn bisdom aan een 
van zijn geestelijken te hebben verkocht. Hij spoort zijn clerus aan 
tot ijver voor de volmaaktheid en het apostolaat. Aan de kloosterlin- 
gen vraagt hij dat ze degene die in 't volle werk staan zouden steunen 
met hun gebed en boete. Hij is vol zorg voor de gebouwen van de 
eredienst en gaat persoonlijk op zoek naar steen voor de bouw van 
een nieuwe kathedraal, die er staat in zeven jaren (1023-1030). Zoals 
zijn voorganger Erluinus heeft hij voortdurend last met zijn kastelein 
en vassalen, maar weet ze in toom te houden. 

Lietbertus is van Brabantse oorsprong. Gedurende het episcopaat 
van Gerardus is hij scholaster, proost en aartsdiaken van Cambrai. 
Hij gaat om zijn benoeming naar het keizerlijk hof en wanneer hij 
terugkeert, kan hij Cambrai niet binnen. De kastelein heeft de poort 
gesloten, de kathedraal overweldigd, de kanunniken verdreven, het 
bisschoppelijk paleis ingenomen en de hand gelegd op de schatten van 
de Kerk. De bisschop heeft de hulp van de graaf van Vlaanderen 
nodig om zijn bisschoppelijke stad te bemachtigen. Zoals al zijn voor- 
gangers, vanaf Tetdo, is Lietbertus naderhand nog verplicht geweld 
te gebruiken en op de graaf van Vlaanderen een beroep te doen, om de 
feodalen en vooral zijn burgheer in bedwang te houden. De graaf van 
Vlaanderen wordt zo voor Cambrai een steeds groter gevaar. Het is 
niet gemakkelijk met hem in vrede te leven en tevens loyaal te blij- 
ven tegenover de keizer. Toch weet Lietbertus de kerk in 't midden 
te houden. Hij is daarbij rijk en vrijgevig. Cambrai heeft het kloos- 
ter en de basiliek van het H. Graf, de kerk van het H. Kruis en de 
kerk van de H. Vaast aan hem te danken. Oude en nieuwe stichtin- 
gen genieten van zijn milddadigheid. Cambrai telde tijdens zijn epis- 
copaat zoveel voorspoed dat het nodig bleek de vestingen uit te breiden. 


(1) Cfr E. pe Moreau, a. w., t. II, bl. 18: « Au nom de Celui qui a formé et 
unifié Église au prix de son sang, nous vous en conjurons, ne la dévorez pas, 
ne la détruisez pas; de peur (ce qu'à Dieu ne plaise! ) qu'en passant au crible de 
la justice divine, vous ne vous trouviez hors de cette Eglise». 
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3. — Het bisdom Luik. 


Het bisdom Luik kent gans andere toestanden dan Cambrai. De 
bisschoppen hebben meer dan eens de keizer, wiens loyale vertegen- 
woordigers zij zijn, te verdedigen tegenover de graven van Vlaanderen 
en de hoofden van Lotharingische vorstendommen, doch de twisten 
tussen de bisschoppen en de feodalen zijn niet zo voortdurend en 
minder hevig als die in het bisdom Cambrai. Bij het begin van de 
periode die we onder 't oog hebben, heeft Luik zelf noch graaf noch 
burgheer, en een groot bisschop, Notker, de eerste prins-bisschop van 
Luik (972-1008), weet aan de groten der streek het nodig ontzag voor 
zijn gezag in te prenten. Vóór het optreden van Notker hebben de 
feodalen wel enkele overwinningen behaald. Zij verplichtten Ratherius, 
bisschop van Luik, benoemd door Otto 1 (953), ontslag te nemen (955) 
ten voordele van Balderik [, een neef van Renier Ill van Brabant. Ge- 
durende het episcopaat van Eraclius, opvolger van Balderik, namen 
ze meestal de bisschoppelijke bezittingen in en richtten er burchten 
op. Tijdens de laatste levensdagen van Eraclius brak een soort feodale 
opstand los, gedurende dewelke de wijnvaten in bisschoppelijke kelders 
werden ingeslagen, zodat stromen rode Wormse wijn tot in de Maas 
vloeiden (1). 

’t Was Notker die de orde herstelde. Hij werd benoemd door 
Otto 1, «de palatio ad regimen Leodiensis ecclesiaen. Zijn eerste werk 
was de feodalen onderwerpen. Als vreemdeling en Duitser, — hij was 
van Zwaabse afkomst, — moest hij bij een deel van zijn onderhorigen, 
vooral de tegenstanders van de keizer, slecht gekomen zijn. Doch met 
veel tact, voorzichtigheid en energie weet hij de gevaren die Luik 
bedreigen, zo binnen als buiten de stad, radikaal te weren. Door het 
oprichten van een versterkte omheining rond de uitgebreide stad. door 
het bouwen van verscheidene kerken, door het heroprichten van de 
kathedraal en van de woningen der kanunniken, door het herstellen 
van het hospitaal en van het bisschoppelijk paleis verwerft hij de titel 
van tweede stichter der stad. Hij is de trouwe verdediger en de loyale 
dienaar der keizers, die zijn toewijding rijkelijk belonen en van hem 
de stichter maken van het prinsbisdom Luik. Sommige keizerlijke akten 
bevestigen eenvoudig het eigendomsrecht en de immuniteit van de 
bisschop ; andere schenken hem nieuwe bezittingen en rechten; 
twee vooral stellen hem in het bezit van hele graafschappen : dat van 


(1) Cfr E. pe Moreau, a. w., bl, 26. 
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Hoei in 985 en dat van Brugeron omstreeks dezelfde tijd. Door het 
feit dat Notker volledig in de plaats treedt van die twee graven, gaat 
hij ook van de rang van immunist over naar die van prins van het 
rijk. Zijn biograaf noemt hem «de vader van het vaderland». Hij is 
vol lof over de kennissen, de werkzaamheid, de waakzaamheid tegen- 
over het kwaad, de naastenliefde voor de armen, de middadigheid en 
de zielenijver van de grote bisschop. 

Van de vijf prelaten die op Notker volgden is weinig te zeggen. 
Van de eerste Balderik [I (1008-1010), die behoorde tot een der grote 
families der streek, kan vermeld worden dat hij tot zijn nadeel oorlog 
voerde tegen zijn oom, Lambertus van Leuven, en dat hij stierf tijdens 
een krijgstocht in Holland. 

De eerste waardige opvolger van Notker was Wazo (1042-1048). 
Zijn episcopaat was kort doch van grote betekenis, Dat blijkt uit de 
gebeurtenissen vermeld door zijn biograaf Anselmus, een Luikse kanun- 
nik en tijdgenoot van de bisschop, die meestal van dichtbij kon volgen 
wat hij verhaalt. 

Wazo, geboren tussen 980 en 990, was van nederige afkomst. 
Hij ontving zijn opleiding in de abdij van Lobbes onder de leiding 
van Herigerius. Vandaar ging hij over naar het hof van Notker die 
hem aanstelde als scholaster van zijn kathedraal. Balderik [[ benoemde 
hem tot deken van het kapittel. Als zodanig was hij belast met het 
inwendige en de tucht der instelling en geraakte zo in conflict met 
de proost Jan, beheerder der goederen van het kapittel, die niet zo 
nauw speurde op gebied van regeltucht. Met toestemming van de 
bisschop en op aanraden van vrienden vertrok Wazo naar het hof 
van Koenraad II, waar hij aan de keizerlijke kapel werd gehecht. 
Na enkele maanden (Januari-September 1031) nochtans keerde hij 
terug. Zijn tegenstander was gestorven en hij werd in diens plaats 
proost van ’t kapittel. Bijzonderheden over zijn beheer door de 
kroniekschrijver bewaard, laten besluiten dat hij een man van eerste 
rang was. Geen wonder dat hij na het overlijden van Nithard, die 
bisschop van Luik was geworden door zijn tussenkomst, zelf werd 
geroepen om de opvolging waar te nemen. 

Zoals zijn voorgangers werd Wazo betrokken in de feodale 
oorlogen van zijn tijd en had hij te vechten voor de belangen van 
de keizer. Geen bisschop, hertog of graaf, zegt Anselmus, streed met 
zoveel ijver als Wazo voor het goed recht van zijn vorst en het heil 
van het vaderland. Hij legde getuigenis van zijn trouw aan de keizer 
af door veldtochten en meer vreedzame ondernemingen. Ten bewijze: 
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zijn optreden tegen de hertog van Opper-Lotharingen, Godfried Il en 
de bondgenoten van die belager van de kroon en van de Kerk, alsmede 
zijn brieven aan de koning van Frankrijk. Maar die trouw ging 
samen met een vrijmoedigheid en zelfstandigheid waaraan men in die 
periode niet gewoon is. 

Zo zegde hij ronduit zijn mening over de verhouding tussen de 
bisschop en de koning in de volgende omstandigheden. In 1046 
ontvangt hij bericht het keizerlijk leger te vervoegen voor een expe- 
ditie in Holland. Alle omstandigheden ingezien oordeelt hij zich 
gemachtigd niet te vertrekken. Die ongehoorzaamheid kost hem een 
boete van 300 zilveren ponden. Maar dit nu is van meer belang. 
De veldtocht loopt goed af. Wazo moet voor de keizer verschijnen 
en meent alleen de misnoegdheid van Hendrik III te kunnen bedaren 
door op de knieën vergiffenis te vragen. Volgens de kroniek zal het 
hem zijn leven lang spijten, die zwakheid te hebben begaan: geknield 
om vergiffenis te vragen voor een fout, waaraan hij zich niet schul- 
dig voelde. Trouwens, diezelfde dag nog nam zijn gekwetste priestereer 
reeds haar verhaal. In de vergadering waarin men hem veroordeeld 
heeft, heeft men hem, spijts zijn hoge ouderdom en het jicht waaraan 
hij leed, heel de tijd laten rechtstaan. Op een gegeven ogenblik krijgt 
hij de kans het woord te nemen, en zie wat hij zegt: Uwe Majes- 
teit gedoge nu ten minste dat een afgeleefde en krachteloze ouderling 
zich neerzette. Want indien Wazo, door ouderdomsstrepen misvormd, 
niet waardig is dat hem eer wordt bewezen, het: past niet een priester, 
een man die met de heilige olie werd getekend, ten aanzien van het 
volk zoals ik hier te laten bezwijken van vermoeidheid, Daarop zou 
de keizer geantwoord hebben: ik ben ook met de heilige olie gezalfd 
en als hier te bevelen valt, heb ik de hoogste macht. Het weder- 
woord van Wazo was: Er is nogal wat verschil tussen de priester- 
lijke zalving en die waarop gij u beroept. Gij hebt de uwe ontvangen 
om dood te zaaien (ad mortificandum), wij integendeel de onze om 
levend te maken. De onze staat dus ver boven de uwe (1). 

Hetzelfde jaar, doch in andere omstandigheden, sprak hij niet 
minder klaar over diezelfde verhouding. De aartsbisschop van Ravenna 
Witgerius, stond te Aken terecht voor een vergadering van bisschop- 
pen en Hendrik IV zat voor. Wanneer de keizer, in naam van de 
gehoorzaamheid, Wazo wilde dwingen zijn mening te zeggen over het 


(1) Cfr E. pe Moreau, a. w., bl. 40-41, 
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geval, was het woord van de bisschop : « Gehoorzaamheid zijn wij 
verschuldigd aan de paus; aan u onze trouw. Aan u moeten we 
rekenschap geven over tijdelijke aangelegenheden, aan hem over datgene 
wat de godsdienstige bedieningen aangaat. Daarom verklaar ik, dat 
het aan de paus alleen toekomt daarover een onderzoek in te stellen, 
welke fouten Witgerius ook moge bedreven hebben tegenover de 
kerkelijke canons. Maar indien hij nalatig of ontrouw is geweest in 
het vervullen van wereldlijke bedieningen, die gij hem hebt toever- 
trouwd, dan hebt gij zeker het recht hem te oordelen » (1). 

Wanneer het er op aan kwam, na den dood van Clemens ll 
(1047), aan deze paus een opvolger te geven, vroeg de keizer ook de 
mening van Wazo (2). Toen kwam zijn antwoord hierop neer: «Uw 
Sereniteit zou goed doen te vragen of de zetel van de opperste hoge- 
priester, afgesteld door degene die er geen recht op hadden (3), uiet 
bij goddelijk recht aan diezelfde hogepriester is voorbehouden (4). 
Want die welke gij in zijn plaats hebt benoemd en die gestorven is, 
schijnt zo verzaakt te hebben ten gunste van die welke nog leeft. 
Ook, uw Sublimiteit zie er van af, vermits het u behaagd heeft ons 
aangaande dit punt te raadplegen, een opvolger te zoeken voor een 
paus die nog leeft. Het staat inderdaad vast dat noch goddelijke noch 
menselijke wetten u veroorloven het te doen. De woorden in de 
geschriften der Heilige Vaders verklaren eensgezind dat de paus door 
niemand mag geoordeeld worden, tenzij door God alleen. Ik, een- 
voudige priester, die u de eed van trouw gezworen heb, neem daarom 
God tot getuige: ik kan niets vinden en niets zeggen dat meer waar 
is en meer belang heeft voor dit punt. 

E. P, de Moreau wijst er op dat de verklaringen van Wazo, die 
van een zijner voorgangers, Ratherius, aangaande de betrekkingen 
tussen de kerkelijke en burgerlijke macht aanvullen. Ratherius 
plaatst de geestelijke macht boven de tijdelijke en de bisschoppe- 
lijke waardigheid boven de koninklijke; hij ontzegt de koning het 
recht de bisschoppen te oordelen en reserveert het recht te beslissen in 


(1) Cfr E‚ per Moreau, a. w., bl. 48. 

(2) In het jaar 1046 betwistten drie mededingers elkander de H.Stoel: Benedic- 
tus IX, Silvester II] en Gregorius VI. De twee eerste werden afgesteld op de synode 
van Sutri, bijeengeroepen door Hendrik Ill op 20 December 1046, en de derde 
drie dagen later op de synode van Rome. In hun plaats werd Suidgerius, de 
bisschop van Bamberg aangesteld, die zich Clemens II noemde. 

(3) De bisschoppen der synode van Rome, bijeengekomen op bevel van Hendrik 111. 

(4) Gregorius VI leefde nog. Cfr E. pe Moreau, a. w., bl. 44, 
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geval van conflict tussen een bisschop en een vorst aan de H. Stoel, 
die door niemand kan geoordeeld worden. Wazo voegt daarbij: de 
zalving van een bisschop is waardiger dan die door een koning 
ontvangen ; de bisschop heeft slechts aan de paus rekenschap te geven 
aangaande zijn bisschoppelijke bediening ; de paus kan door niemand 
afgesteld worden, zelfs niet door de keizer. 

E. P. de Moreau neemt wel aan, dat beide bisschoppen het 
princiep van de theocratie en dat van de superioriteit van de H. 
Stoel, de twee hoofdbeginselen van de Gregoriaanse hervorming, 
verkondigen, maar hij kan niet „zonder een zeker voorbehoud de 
mening van M. Fliche aanvaarden, die vooruitzet dat er een Lorreinse 
of zelfs Luikse hervormingsbeweging zou bestaan hebben, die aan de 
Gregoriaanse het ontstaan heeft gegeven. 

Het loont de moeite een ogenblik stil te staan bij de bemerkingen 
van de geleerde historicus. 

De verklaringen van Ratherius en Wazo, zegt hij, lopen op hun 
tijd vooruit, Men vindt hun gelijke niet bij de hervormers van 
Cluny, bij Abbo van Fleurus, bij Atto van Verceil, bij S. Petrus 
Damianus. Ze zijn ook niet geïsoleerd in Lotharingen. Men hoeft 
slechts te denken aan de woorden van Gerardus [ van Cambrai. 

Men kan zich gemakkelijk voorstellen, zo gaat hij verder, hoe die 
verklaringen tot Gregorius VII konden doordringen. Een van zijn voor- 
gangers, Leo IX (1048-1054), moet ze gekend hebben, want in een 
bulle aan Gonzo, abt van Florennes en broer van Wazo, spreekt hij 
met de meeste lof over dezes opvattingen. 

Hij zelf, moet in de gelegenheid geweest zijn met de bisschop 
van Luik in contact te treden, wanneer hij Gregorius VI vergezelde 
in ballingschap te Keulen, want er bestonden drukke betrekkingen 
tussen Keulen en Luik, en bij de aartsbisschop van Keulen van dien 
tijd, Hermann II, stond Wazo hoog in aanzien. Trouwens, in een 
brief aan Anno, de opvolger van Hermann II, schrijft hij dat hij met 
dankbaarheid terugdenkt aan hetgeen hij te Keulen geleerd heeft. 

Dat alles laat nochtans niet toe, meent hij, categorisch te affir- 
meren dat Wazo of dat de « Lorreinse school» de ingevers van Gre- 
gorius VII geweest zijn. Het is vooreerst niet zeker dat betrekkingen 
bestaan hebben tussen de toekomstige pausen de bisschop van Luik; 
er bestaat daarbij een merkwaardig verschil tussen de principes van 
Wazo en Ratherius enerzijds en van Gregorius VIl anderzijds. Rathe- 
rius en Wazo zien in de lekeninvestituur niet de oorzaak van de 
slechte recrutering der bisschoppen. Ratherius beschouwt menigmaal 
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de benoeming van de bisschoppen door de koning als normaal, en 
Wazo, door de kanunniken van Luik gekozen, insisteert op de nood- 
zakelijkheid geen keus te doen die aan de keizer zou kunnen mis- 
hagen. Ratherius feliciteert Otto de Grote omdat hij een paus aange- 
steld heeft en Wazo ontzegt de keizer het recht niet een nieuwe aan 
te duiden. Noch de ene noch vooral de andere spreekt van de af- 
stelling van de vorst door de paus. 

E.P. de Moreau denkt dat te Luik een uitgesproken traditie be- 
stond ten gunste van het Rooms primaatschap en de hoge waardig- 
heid van het priesterschap, een traditie die aan niemand het recht 
toekende de paus te oordelen of af te stellen, en dat recht over de 
bisschoppen slechts aan de paus verleende; een traditie die net onder- 
scheid maakte tussen kerkelijke en andere aangelegenheden en de tussen- 
komst van de vorsten in de eerste trachtte uit te schakelen. Zij was 
volkomen overeen te brengen met de eerbied, de trouw, de aanhanke- 
lijkbeid aan de keizer, waarvan de bisschoppen van Luik zoveel blijk 
gaven. Zij ging echter niet zover dat ze de souverein alle tussenkomst 
ontzegde in paus- en bisschopskeuze, voor de laatste wellicht om- 
wille van de regale rechten der bisschoppen. Ze werd zeker verraden 
door de Luikse bisschoppen die ten tijde van de investituurstrijd 
meehielpen aan de afstelling van pausen (1). 

Als bisschop van Luik muntte Wazo uit door zijn zorg voor het 
onderwijs en voor de eredienst. Bij het aanwerven van leden voor de 
kapittels weigerde hij stelselmatig alle giften van ouders, die om een 
kanunnikaat verzochten voor hun zonen. Hij wilde vooral geestelijken 


(1) Cfr E. pe Moreau, a. w., bl. 45-47. 
M. Fliche hecht in zijn argumentatie veel belang aan een anoniem geschrift 
« De ordinando pontifice» dat zeer goed de gedachten van Wazo weergeeft en dat 
naar zijn mening opgesteld werd op aanvraag van de bisschop van Luik, door een 
geestelijke van zijn diocees of van een naburig bisdom. E.P. de Moreau schijnt de 
opvatting van de Franse historicus aangaande de oorsprong van het document niet 
te delen (Cfr a.w., bl. 45) en er ook niet zoveel waarde aan toe te kennen. Men 
kan de mening van de auteur van het beroemd werk «La Réforme Grégorienne » 
aangaande de oorsprong en de invloed van « De ordinando pontifice », delen of niet, 
het lijkt toch enigzins overdreven wanneer hij schrijft: «En Lorraine, et en 
Lorraine seulement, on a compris que la réforme entrevue et souhaitée par bien 
des âmes généreuses, ne pourrait être dirigée et réalisée par le chef temporel de la 
chrétienté, qu'elle n’aurait des chances de succès que le jour où l'Église et la 
papauté auraient recouvré leur indépendance totale à l'égard des puissances séculières, 
Aussi peut-on dire que c'est en Lorraine et nulle part ailleurs que la réforme 
grégorienne a pris naissance (Cfr A. Frrcne, La Réforme Grégorienne, t. 1, p. 127). 
Na al wat Gregorius VII voor zijn pontificaat reeds had meegemaakt, moest het niet 

zo moeilijk zijn tot dat besluit te komen. 


— 168 — 


die de Kerk dienst zouden bewijzen en stichten door hun goed gedrag. 
Hij was zelf onthecht van geld en goed en had steeds voorraad ge- 
noeg om zijn vele goede werken te onderhouden. Benevens die on- 
baatzuchtigheid en milddadigheid kennen we reeds Wazo's energie en 
vrijmoedigheid, zijn bewustzijn van zijn bisschoppelijke waardigheid en 
zijn trouw aan de keizer. Anselmus wijst daarbij nog op de voor- 
beeldige godsvrucht en de verstorvenheid van de bisschop, op het 
vertrouwen dat zijn collega’s bisschoppen hem schonken, op zijn evange- 
lische voorzichtigheid b.v. tegenover de ketterij. Het einde van zijn 
leven was naar het schijnt even stichtend als al wat voorafging. 


Samenvattend mogen we zeggen dat gedurende de jaren 939-1073 
de bisschoppen van Cambrai en Luik, zoals tijdens de Karolingische 
periode, benoemd werden door de keizer. Van de drie-en-twintig (tien 
in Cambrai en dertien te Luik) zijn er zes zeker uit Duitsland en 
twaalf zeker uit Lotharingen (1). Zij werden meestal gekozen onder 
de bloedverwanten, de familiares, de hofkapelanen van de keizers ofwel 
onder de personen die hun door zijn raadgevers werden aanbevolen. 
Het oud canoniek kiesrecht geraakt steeds meer verloren. Vanaf Hendrik II 
(1002-1024) is alleen de wil van de keizer nog van tel. Hij zal mis- 
schien, wanneer geen voorafgaande overeenkomst bestaat, wel nog eens 
ingaan op de wensen van de geestelijken, die hem de herderstaf van 
de overleden bisschop terugbrengen, maar hij zal niet meer toelaten 
dat de groten van een stad menen het recht te hebben hun kandidaten 
voor te stellen. Meestal stammen de bisschoppen niet uit het bisdom 
dat ze te besturen krijgen en er wordt ook weinig belang aan gehecht 
of ze de taal van hun onderdanen kennen of niet: Zelfs wanneer ze 
behoren tot de adel van Lotharingen zijn ze absoluut trouw aan de 
keizer. Als zijn vassalen verschijnen ze meermalen aan het keizerlijk 
hof voor besprekingen en liturgische plechtigheden. Zij vergezellen hem 
met hun milites op zijn soms verre en langdurige krijgsexpedities. Hij 
belast hen met diplomatieke zendingen en vraagt hun raad in moei- 
lijkheden. Zij moeten de feodalen uit hun omgeving, die opstaan tegen 
de keizer of willen gebruik maken van zijn verwijdering om kroongoed 
of kerkgoed in te palmen, in bedwang houden. 

Die bisschoppen schijnen eerder vassalen van de keizer dan ziele- 


(11) Wat H. Pirenne schrijft in zijn Histoire de Belgique, t. 1, p.67: «La 
très grande majorité des évêques sont étrangers aux familles puissantes du pays» 
schijnt, ten minste voor de bisdommen Cambrai en Luik, die bijna gans het grond- 
gebied van huidig Beleië innamen, niet juist te zijn. 
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leiders. De oude dokumenten stellen vooral hun betrekkingen met de 
keizers en met de feodalen in het licht. Meer dan eens nochtans komt 
het voor dat het hun tegengaat hun rol van vassaal te moeten ver- 
vullen, en van geen enkele kan gezegd worden dat hij een slaafse 
houding heeft aangenomen. Integendeel, een Gerardus l van Cambrai 
en een Wazo van Luik hebben blijk gegeven van een onafhankelijk- 
heid van geest, en een vrijmoedigheid van optreden, grote bisschoppen 
waardig. Sommige ontbrak het ook niet aan ijver voor de eredienst 
en voor de wetenschap, aan godsvrucht en andere priesterlijke deugden. 
Aangezien de oorkonden niet speciaal spreken over de episcopale ac- 
tiviteit der bisschoppen, is het ten slotte moeilijk uit te maken of ze 
eigenlijk meer feodale heer dan bisschop zijn geweest. Voor hun diensten 
aan de kroon bewezen worden ze rijkelijk vergoed. Ze krijgen niet 
alleen eigendommen en immuniteiten, maar ook hoogheidsrechten en 
grafelijke bevoegdheden. Zo ontstonden in onze gewesten de kerkelijke 
prinsdommen : Cambrai, dat als omkneld zat tussen Vlaanderen en 
Henegouwen en geen bijzondere politieke rol speelde, en Luik, dat 
werkelijk van tel was, De keizer verdedigt de bisschoppen tegen de feo- 
dalen en tegenover de keizerlijke ambtenaren wanneer die soms hun 
rechten te buiten gaan. L. EECKHOUT 


Li 


Chronica 


De codificatie van het huwelijksrecht 
voor de Oosterse Kerk 


Onlangs verscheen in de Acta Apostolicae Sedis (1) een Motu 
proprio: De disciplina sacramenti matrimoniüi pro ecclesia Orientali 
waarin de paus een juist omlijnde aangepaste en geunificeerde huwe- 
lijkswetgeving voor de Oosterse Kerk (2) promulgeert en oplegt. 

De Codex iuris canonici die op 27 Mei 1917 door Benedictus XV 
werd uitgevaardigd, bindt immers deze laatste slechts voor die punten 
welke uit de aard der zaak heel de katholieke kerk aargaan, als ge- 
loofsleer, natuurwet, goddelijk positief recht, enz., maar is in hoofdzaak 
voor de Latijnse kerk bestemd (3). De Oosterse kerk echter voelde 
evenveel of nog meer dan de Latijnse, de behoefte en de nood aan 
gestabiliseerde, vereenvoudigde en algemene rechtsnormen. Om hierin 
te voorzien besloot Pius XI, die met het lot der herenigde kerken zeer 
begaan was, in 1929 tot het stichten van een commissie van Kardinalen, 
die als opdracht zou hebben de codificatie van het Oosters recht voor 
te bereiden (4). In 1930 werden met hetzelfde doel nog twee andere 
commissies in het leven geroepen. De eerste was samengesteld uit door 
de Oosterse bisschoppen aangeduide priesters die goed op de hoogte 
waren van de kerkelijke inrichting van hun respectievelijke riten. De 


(1) Cfr A. A.S., 1949, vol. XXXXI, p. 89. 

(2) Onder Oosterse kerk verstaat men die kerkgemeenschappen welke na opgave 
van het schisma of der ketterij tot de eenheid van geloof en de erkenning van het 
pauselijk primaatschap, m.a.w. tot Rome zijn teruggekeerd, maar hun ritus, kerke- 
lijke taal en meestal ook hun hiërarchie hebben bewaard. Men onderscheidt vijf 
grote groepen : de Byzantijnse, de Armeniaanse, de West-Syrische of Antiochische, 
de Oost-Syrische of Chaldese, en ten slotte de Alexandrijnse. Samen hebben ze onge- 
veer 8.500.000 gelovigen, 96 bisschoppen, 8250 priesters, 2400 kloosterlingen. Cfr 
C. pr Crerco, Les Églises unies d’Orient, Parijs, 1934. 

(3) Can. tf: « Licet in Codice iuris canonici Ecclesiae quoque Orientalis disciplina 
saepê referatur, ivse tamen unam respicit Latinam Ecclesiam, neque Orientalem 
ebligat, nisi de iis agatur quae ex ipsa rei natura etiam Orientalem afficiunt», 


(4) Cfr A, A.S., 1929, vol. XXI, 669. 
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tweede kreeg als speciale opdracht de bronnen te verzamelen van het 
te codificeren recht. Geleidelijk werden dan vierendertig boekdelen Fontes 
gepubliceerd. Na vijf jaar werk liet de H. Congregatie voor Oosterse 
aangelegenheden op 17 Juli 1935 aan Pius XI weten dat de voorbe- 
reidende arbeid reeds ver gevorderd was, zodat de paus de tijd gekomen 
achtte om tot de redactie van de Oosterse Codex over te gaan (1). 

Pius XII schrijft thans in zijn Motu proprio dat dit werk zijn 
voltooiing nabij is. In de laatste jaren echter werd door de Oosterse 
kerk aan de H. Stoel herhaaldelijk met aandrang gevraagd enkele af- 
zonderlijke belangrijke delen bij voorbaat te promulgeren, om aldus 
die kerkgemeenschappen enigszins te helpen in de moeilijke omstan- 
digheden waarin ze zich thans bevinden en hun veilige rechtsnormen 
te bezorgen. In dat verband had reeds Kardinaal Gasparri, eerste voor- 
zitter van de commissie voor codificatie, in een schrijven van 15 Sep- 
tember 1930 aan de Oosterse kerkvoogden gevraagd of het niet wense- 
lijk zou zijn, gezien de huidige vermenging der bevolkingen, dat meer 
uniformiteit zou aangebracht worden in de wetgeving nopens de huwe- 
lijksbeletselen en de rechtsvorm van het kerkelijk huwelijk (2). 

Dit alles is nu voorzien in de nieuwe codificatie van het huwe- 
lijksrecht voor de Oosterse kerk. Het getalen de schikking der canones 
zijn ongeveer dezelfde als die van de Latijnse Codex (3). De nieuwe 
wetgeving werd van kracht op 2 Mei Il, feest van St Athanasius, en 
schaft vanaf die datum al de voorgaande algemene of particuliere ver- 
ordeningen, prescripties of gebruiken af, Ee Voo. 


Mariale voordrachten te Antwerpen. 


Tijdens de grootse Mariajubelfeesten die te Antwerpen zullen plaats 
hebben van 14 tot 22 Augustus a.s., zullen er onder de leiding van 
het Comité der Mariale Dagen van Tongerloo, in het St Jan Berch- 
manscollege (Meir 36, Antwerpen), Voordrachten worden gehouden 
over Maria's Voorrechten. Zij zullen ditmaal ook toegankelijk zijn 
voor leken. 


(1) Cfr A. A.S., 1935, XXVII, p. 306. 

(2) Cfr A. A.S., 1949, vol. XXXXI, p. 89. 

(3) De Nouvelle revue théologigue belooft in een van zijn volgende nummers 
een studie te wijden aan de doctrinele bemerkingen welke de vergelijking der twee 
wetgevingen suggereert. 
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Voor de geestelijken die de voordrachten volgen, kan gezorgd worden 
voor maaltijden en logies, vanaf Donderdag avond 18 tot Zondag middag 
21 Augustus inbegrepen, indien zij vóór 10 Aug. schrijven aan het 
Secretariaat der M. D., Abdij, Tongerloo (Antw.), dat desgevraagd 
vooraf inlichtingen verschaft. De toegang tot de vergaderingen is voor 
eenieder kosteloos. 


PROGRAMMA. 


Donderdag 18 Aug. te 15 u. : Goddelijk Moederschap door Z. E‚ H. 
J. Loncke, Prof. theol. a. h. Groot Seminarie van Brugge. 

Te 17 u. : Onbevlekte Ontvangenis en Genadevolheid door Z. E‚ P. Dr 
V. Morel, Capucijn, Prof. theol. te Izegem. 

Vrijdag 19 Aug. te 15 u.: Ten-hemel-opneming door Z. E. P. J. 
Der Frane, SJ Profs, werd. He. Sehritt te Leuven: 

Te 17 u.: Middelaarschap en Geestelijk Moederschap door Z.E. P. 
Mag. Dr C. Friethoff, Dominicaan, Prof. a. d. Universiteit van Am- 
sterdam. 

Zaterdag 20 Aug. te 15 u. : Maria Koningin door Z. E. P. J. 
Hupperts, Montfortaan, Leuven. 

Te 17 u, in de tegenwoordigheid van Z. Em. Kard. van Roey, 
die het woord zal richten tot de aanwezigen, slotvergadering : Maria 
in het christelijk leven, door Monseigneur K. Cruysberghs, Leuven. 
Vóór en na deze laatste vergadering, uitvoering van Marialiederen door 
het Knapenkoor van de Kathedraal onder de leiding van Z. E. H. 
Striels. 


Priesterstudiedagen van Ons Geestelijk Leven 


De Priesterstudiedagen van Ons Geestelijk Leven te Stein trekken 
elk jaar grote belangstelling. Om het nut der beschikbare plaatsruim- 
te en de vruchtbaarheid der besprekingen te vergroten werd daarom 
besloten uitsluitend priesters toe te laten. 

Om aan de wensen van sommigen zoveel mogelijk tegemoet te 
komen, werd de tijd bovendien iets vervroegd en verplaatst naar de 
eerste week van Augustus: van Dinsdag 2 tot Donderdag 4 Augu- 
stus, in het Missiehuis te Stein, Zuid-Limburg. 

Tot hoofdonderwerp der besprekingen is genomen het zeer actueel 
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probleem van het priesterleven van deze tijd: de vereniging van het 
inwendig leven met de drukte van het apostolaat. 

Vier lessen zullen rechtstreeks hierover handelen : 

1e. Het «gemengde» leven, beschouwing en actie, door Prof. Dr 
Jos Schellekens O. P., Universiteit, Nijmegen. 

2o. Het inwendig leven, oorzaak van het apostolaat, door Drs Val. 
Hoppenbrouwers, O. Carm., Carmel, Merkelbeek L. 

30. In en door het apostolaat naar de volmaaktheid, door Jac. 
Adriaanse, M. S. C., Missiehuis, Arnhem. 

do, De geestelijke vorming op het seminarie en de latere priester- 
lijke beleving, door Kan. Dr Aem. de Smedt, president Groot Se- 
minarie, Mechelen. Verder zijn hieraan nog twee speciale lessen ver- 
bonden, die het hoofdonderwerp op bijzondere wijze toepassen of be- 
lichten : 

5e, De liturgie in de geestelijke vorming van de priester en in 
het apostolaat, door Prof. Drs A. Kerssemakers, Groot Seminarie, 
Haaren. 

6e. Doctor Poels, door Jac. Jacobs, M.S. C., te Heerlen. 

Voor nadere inlichtingen en uitvoeriger program, wende men zich 
tot de Redactie-Secretaris van Ons Geestelijk Leven, Missiehuis Stein. L. 


Acta et Documenta 


A. Ex Actis Pii XII 


1. Allocutio summi Pontificis ad Sacrum Consistorium die ry Febru- 


ari 1949 (1) 
VENERABILES FRATRES, 

In hoc sacrum extra ordinem Consistorium hodierna die vos convo- 
cavimus, ut anintum Nostrum acerrimo maerore oppletum vobis aperi- 
remus. Cuius quidem maeroris causam putamus facile patere vobis: 
agitur nempe de gravissimo facinore, quod non modo amplissimum 
Collegium vestrum, non modo Eecclesiam universam, sed quotquot 
etiam sunt humanae dignitatis humanaeque libertatis adsertores mise- 
randum in modum offendit. Quamobrem, vixdum novimus Dilectum 
Filium Nostrum losephum S. R. E. Card. Mindszenty, Archiepiscopum 
Strigoniensem, debita augustae religioni reverentia posthabita, temerarie 
fuisse in carcerem coniectum, datis ad Venerabiles Fratres Hungariae 
Archiepiscopos et Episcopos amantissimis litteris, illatam Ecclesiae 
iniuriam, ut officii conscientia imperabat Nobis, publice solemniterque 
expostulavimus. 

Hodie vero dum res eo usque deducta est, ud ad extremum dignissi- 
mi huius Praesulis dedecus devenerit, qui quidem ut reprobus in ergastulum 
datus est, facere non pessumus quin solemnem eitismodi expostulationem 
vobis coram iteremus. Ad id Nos movent imprimis sacra religionisiura, 
quibus adserendis vindicandisque strenuus hic sacrorum Antistes impa- 
vido fortique pectore diuturnam dedit operam; ac praeterea unanimus 
etiam liberarum gentium liberorumque populorum consensus, qui 
verbis scriptisve, ab iis quoque editis, qui publica auctoritate fruuntur, 
ac vel ab iis, qui catholicam non amplectuntur fidem, latissime in 
luce solis patuit. 

At non in plena luce solis, ut nostis, huius Praesulis causa peracta 
fuit, de avita religione de christianisque redintegrandis moribus optime 
meriti. Notitiae siquidem perlatae sunt, quae initio animos anxietate 
quadam affecere; qui enim ex exteris Nationibus petiere ut in Hunga- 
riam se conferrent, ubi praesentes huius actionis cursum cernere possent, 
si quovis modo videbantur rem serena mente fore iudicaturi sincereque 


(1) AAS. LXI, 1948, p. 41. 
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renuntiaturi, talem tulerunt repulsam, quae in eos non solum, sed in 
ceteros etiam cordatos rectosque viros opinionem induceret causam 
Budapestini pertractari, quam qui agerent, timere viderentur ne palam 
aperteque ab omnibus dignosceretur. At iustitia, quae reapse hoc no- 
mine dignanda sit, non a praeiudicatis opinationibus proficiscitur, non 
praestituta iam sententia nititur, sed liberam sponte exoptat disceptatio- 
nem, ac debitam unicuique cogitandi, credendi loquendique facultatem 
tribuit. 

At quamvis res nec tuto cognitae, neque aperto plenoque modo 
renuntiatae fuerint, putamus tamen mentionem de iudicio praetermittere 
non posse, quod omnes civili cultu ornati homines hac super causa 
dedere: praesertim de nimis rapido actionis cursu, qui facile in animos 
suspicionem induxit; de accusationibus captioso artificio instructis, ac 
de physica huius Antistitis condicione, quae quidem sine arcanis 
impulsionibus, quas non fas est declarare, intellegi non potest; quan- 
doquidem vir strenua adhuc fortitudine ex natura suaque vitae actione 
pollens, tam debilis ac mente vacillans improviso apparuit, ut eius 
agendi ratio accusationem non in semetipsum, sed adversus eius 
accusatores condemnatoresque statuere videretur. 

Hisce autem in rebus omnibus hoc unum praeclare patet: in id 
nemre potissimum iudicialem actionem contendisse ut Catholica Ecclesia 
in Hungaria perturbar.tur, ea nimirum ratione, de qua Sacra Scriptura 
loquitur: « Percutiam pastorem, et dispergentur oves gregis» (1). 

Dum igitur Nos hoc tristissimum eventum dolentes reprobamus ac 
publicae opinionis ipsiusque historiae tribunali quasi diiudicandum 
committimus, rem facimus, quam et violata Ecclesiae iura et ipsa 
humanae personae dignitas omnino postulant. 

Ac peculiari modo hoc etiam declarandum putamus, esse nempe 
omnino a veritate alienum quod in huius actionis decursu asseveratum 
fuit: hoc est universam causam, de qua actum est, ex eo pendere quod 
Apostolica haec Sedes, ob politicae in populos dominationis consilia ac 
nisus, iussa ac mandata ediderit Hungarorum Reipublicae eiusque 
moderatoribus adversandi; atque adeo rem omnem in eamdem recidere 
Apostolicam Sedem. 

Norunt enim omnes Catholicam Ecclesiam non terrenis rationibus 
duci, sed quamlibet admittere Civitatis gubernandae formam, dummodo 
divinis humanisque iuribus non repugnet. Quodsi repugnet, sacrorum 
Antistites ac christifideles omnesex sua ipsorum officii conscientia debent 
iniustis legibus obsistere. 

In hisce autem, Venerabiles Fratres, rerum angustiis non defuere 
Nobis a misericordiarum Patre (2) superna solacia, quae dolorem mitiga- 
rent Nostrum. Ea imprimis ex tenaci catholicorum Hungarorum fide 
profiscuntur, qui quidem, etsi in impeditissimis rebus constituti, quidquid 
possunt efficiunt, ut avitam religionem tueantur, ac priscos decessorum 


(1) Mt. 26, 31. 
(ah „Cfr Gon don 9, 
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suorum fastos renovent; itemqueex ea firmissima fiducia, quam paterno 
fovemus animo, fore ut Hungariae Episcopi plena semper concordia 
sollertique opera enitantur Ecclesiae libertatem defendere, christifidelium 
unitatem omni ope confirmare, eosdemque in eam spem erigere, quae 
cum e Caelo oriatur ac divina alatur gratia, nec miseris, nec iniustis 
huius vitae casibus restingui, vel debilitari potest. 

Atque eiusmodi superna solacia ex vobis etiam, Venerabiles Fratres, 
obvenerunt Nobis; vos enim vidimus, Nobis in hoc rerum discrimine 
devinctissimos, Nostrum participare maerorem ac Nostris vestras 
coniungere preces; parique modo ex ceteris quoque totius terrarum 
orbis Patribus Cardinalibus, Archiepiscopis, Episcopis, qui una cum clero 
et populo cuiusque suo flagrantissimas ad Nos dederunt litteras, vel 
telegraphicos nunt'os, quibus et iniuriae notam Ecclesiae inustam con- 
querendo reprobarunt, et admovendas Deo privatim, publice supplicationes 
polliciti sunt. 

Id ut omnes facere ne desistant vehementer optamus; quotiescumque 
enim catholica res tam gravibus iactatur tempestatibus, ut eas humana 
facultas evincere ac superare nequeat, ad Divinum est Redemptorem 
fidentibus animis confugiendum, qui unus potest tumescentes sedare 
fluctus, ac tranquillam reducere serenitatem. Potentissimo igitur inter- 
posito Deiparae Virginis patrocinio, a Deo omnes precando contendamus, 
ut qui insectationes carceres vexationesque patiantur, necessario divinae 
gratiae rore christianaeque virtutis robore confirmentur; qui vero 
Ecclesiae libertatem humanaeque conscientiae iura conculcare temerario 
ausu enitantur, tandem aliquando intellegant civilem quamlibet consor- 
tionem, sublata religione ac quasi in exsilium exacto Numine, consistere 
numgqguam posse. Augusta enim solummodo religio potest civium officia 
ac iura iusta ratione temperare, rei publicae solidare fundamenta, atque 
hominum mores salutiferis normis conformare et ad rectum ordinem 
virtutemque dirigere. Quod summus Romanorum orator asseverabat: 
«Vos, Pontifices, …diligentius urbem religione, quam ipsis moenibus 
cingitis» (1), id, cum de christianis praeceptis christianaque fide agitur, 
tam verum certumque est, quam quod maxime. Hoc igitur agnoscant 
omnes, qui publicae rei gubernacula moderantur; atque adeo debita 
ubique restituatur Ecclesiae libertas, ita quidem ut eadem, nullis 
praepedita repagulis, salutari sua doctrina queat hominum mentes 
collustrare, iuventutem recte instituere et ad virtutem educere, domesticos 
consecrare convictus, omnemque permeare hominum vitam. Qua profecto 
ex actione civilis societas nullum umquam detrimentum patietur, sed 
summam assequetur utilitatem. Tum enim reapse, Venerabiles Fratres, 
socialibus mutuisque rationibus iustitia aequitateque compositis; elatis, 
ut oportet, indigentium condicionibus atque ad humanam díiegnitatem 
restitutis; sedatis denique tandem discordiis tranquillatisque fraterna 
caritate animis, meliora tempora — quod vehementer optamus, ac supplici 
poscimus prece — cunctis populis ac gentibus feliciter orientur. 


(1) Cte, De Nat. Deor., III, 40, 
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Haec habebamus, Venerabiles Fratres, quae vobiscum hoc in amplis- 
simo consessu communicaremus; vobiscum dicimus, qui Nobis tam 
prope in universa gubernanda Eeclesia assidetis, sedulam prudentiam 
sollertemque impertientes operam vestram. 


IL. Motu proprio de disciplina sacramenti matrimonii pro ecclesia 
orientali. 
Cír supra, p. 170-171 in rubrica Chronica adnotationes ad hoc documentum. 


III. Epistula ad R.adm. D. Toseph Cardijn. 


Parmi les joies que la Providence semble vouloir Nous réserver à 
Poccasion de la prochaine Année Sainte, cen sera une particulièrement 
douce à Notre coeur — affligé par ailleurs de toutes sortes de peines et 
de soucis — que la coïncidence de ce grand Jubilé de toute la chrétienté 
avec celui par lequel Nos Fils et Filles de la Jeunesse Ouvrière Chré- 
tienne célèbreront les vingt-cinq ans de leur cher et glorieux mouve- 
ment. Qui eût pu penser, lorsque vous jetiez en terre belge, il y a un 
quart de siècle, au milieu de difficultés et de contradictions innom- 
brables, les premiers fondements de cet édifice, qu’il prendrait en peu 
d'années de si vastes proportions et s'étendrait bientôt non seulement 
à la Belgique, et à un grand nombre de nations d'Europe, mais jusque 
dans la lointaine Amérique et presque dans le monde entier? 

C'est qu'il venait à son heure dans le plan de la Providence, pour 
aider à la solution d'un problème, qui n’est pas spécial à une région 
ou à un continent: celui que pose de nos jours devant la conscience 
chrétienne le sort de tant de travailleurs menacés dans le plus précieux 
de leurs biens: la foi en Dieu, la vie surnaturelle et le salut éternel de 
leurs âmes. Les donner ou les redonner — en commencant par les 
jeunes — au Christ et à 'Eglise, tel fut, dès le début, l'idéal qui vous 
anima, et que vous sûtes faire passer dansdes milliers de coeurs droits 
et généreux. Les résultats, Nous les avons sous les yeux: ce sont ces 
admirables phalanges de militants et de militantes, dont ’Église est 
légitimement fière, voyant en elles une promesse et une garantie pour 
la rechristianisation du monde du travail. 

IL était bon que les fruits du dévouement intense et souvent obscur 
de ces disciples du Christ fussent révélés et manifestés au grand jour, 
comme ils vont l'être à l'occasion de ce Congrès Jubilaire. 

Mais beaucoup plus encore que son extension dans l'espace — dont 
témoignait déjà de facon si éclatante la récente Semaine d’Êtude de 
Montréal, avec ces délégués de 42 nations — ce que montrera au monde 
la J.O.C., en cette rencontre mémorable, et ce qui fait sa véritable 
grandeur, c'est la formation chrétienne profonde, c'est l’ardeur aposto- 
lique et conquérante qu'elle a su donner à ses adhérents, placant comme 
un levain en pleine pâte ces jeunes hérauts de la bonne cause, qui 
confessent intrépidement leur foi en face de ceux qui ne l'ont plus, 
la méprisent ou la combattent. Nous apprécions trop les mérites de ces 
jeunes travailleurs et travailleuses, qui sans ce soucier de moqueries ou 
des brimades, poursuivent avec persévérance leur ceuvre de conquête, 
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pour ne pas leur décerner ici les louanges auxquelles ils ont droit. 
Qu’ils continuent, qu’ils ne ralentissent pas leur élan! Les conditions 
du moment, en ce tournant décisif de l’histoire, réclament aujourd’hui 
plus impérieusement que jamais leur apostolat. 

Il est trop évident en effet, que si chaque condition sociale a son 
rôle important à jouer dans une transformation du monde comme celle 
qui s’opère de nos jours, la classe ouvrière, en ce qui la concerne est 
appelée à assumer aujourd’hui des responsabilités qu’elle n’'avait jamais 
connues dans le passé. Et il est non moins évident que beaucoup de 
ces membres séduits par un faux idéal de rédemption humaine, préten- 
dent trouver dans les théories erronnées du matérialisme athée la seule 
solution adéquate auxangoissants problèmes du monde du travail. Or ce 
n'est pas en opposant une attitude négative et de simple défense aux 
mauvais bergers, qu'on peut espérer résoudre ces problèmes. C'est par 
la présence agissante au sein des usines et des chantiers de pionniers 
pleinement conscients de leur double vocation — chrétienne et ouvrière 
— décidés à assumer entièrement leurs responsabilités et à ne connaître 
ni trève ni repos jusqu’à ce qu’ils aient transformé leurs milieux de 
vie selon les exigences de ’ÉEvangile. C'est par cette ceuvre positive, 
constructive, que l'Êglise pourra étendre son action vivifiante à des 
millions d'âmes qu’elle entourne d'une si ardente et maternelle sollicí- 
tude; et c'est à cette tâche sublime que sont appelés à contribuer les 
jeunes chefs ouvriers chrétiens formés par la J.O.C. 

La force d'accomplir ce labeur, qui pourrait sembler surhumain, ils 
la trouveront dans la pratique d'une vie sacramentelle et eucharistique 
toujours plus intense, dans une union de tous les instants avec le 
Maître de toute pureté, de tout amour, de tout apostolat: le Sauveur 
Jésus, dans le filial recours à Sa Mère, la très Sainte Vierge Marie. Ils 
la trouveront aussi dans une adhésion loyale et généreuse aux direc- 
tives de la Hiérarchie et spécialement à la doctrine sociale de Église, 
et dans une fraternelle et joyeuse collaboration avec les autres mouve- 
ments d'Action Catholique en vue du règne de Dieu sur la société 
toute entière. 

C'est, Nous le savons, dans ce sens que sont orientés les efforts per- 
sonnels de tous ceux — militants, jocistes, aumôÔniers — qui se préparent 
en ce moment méthodiquement à la célébration du XXV° Anniversaire 
de leur mouvement. C'est là aussi, Nous en avons l'intime conviction, 
qui, bien loin de viser seulement à un succès extérieur et éphémère, 
veut être l'occasion d'un approfondissement et d'un renouveau de l'es- 
prit, des méthodes et de l'influence apostoliques de la J.O.C. dans le 
monde. 

Aussi appelons Nous dès maintenant en grande abondance les grâces 
d'En-Haut sur cette préparation, sur ceux qui en ont eu l'initiative et 
sur ceux qui la réaliseront. Et afin de vous donner un nouveau témoig- 
nage de la constante bienveillance avec laquelle Nous avons suivi, ac- 
compagné de Nos voeux et de Nos prières, les développements de la 
J.O.C. et oeuvre imposante que vont consacrer les prochaines célébra- 
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tions, Nous vous envoyons, cher Fils, tant à vous-même qu’à tous les 
jocistes du monde, et à ceux en particulier, qui, au nom de leurs 
frères lointains feront en ces jours-là autour de leur fondateur et père 
une si magnifique couronne, Notre affectueuse et paternelle Bénéciction 
Apostolique. 
Du Vatican, le 21 mars 1949. 
(signé) 
Pius PP. XII 


IV. Allocution de SS. Pie XII aux membres de l'Union interna- 
tionale des Associations patronales catholiques (1) 


Dans laprès-midi du samedi 7 mai 1949, S. S. Pie XII recevait en 
audience, dans la Salle royale, 400 délégués de l'Union internationale des 
Associations patronales catholiques, réunis en Congrès à Rome (IX° Con- 
férence internationale). A l'adresse d'hommages des congressistes, le Sou- 
verain Pontife répondit en francais par l'allocution suivante que reprodui- 
sit Osservatore Romano, sous le titre Hautes et précieuses directives 
du Souverain Pontife aux congressistes de l'Union internationale des 
Associations patronales catholiques. 


Avec une égale sollicitude, un égal intérêt, Nous voyons venir à 
Nous, tour à tour, les ouvriers et les représentants des organisations 
industrielles; les uns et les autres Nous exposent, avec une confiance 
gui Nous touche profondément, leurs préoccupations respectives. Aussi, 
en vous souhaitant de tout coeur la bienvenue, Nous saisissons volon- 
tiers, très chers fils, l'occasion que vous Nous offrez de vous exprimer 
Notre paternelle bienveillance et de louer votre zèle à faire pénétrer 
dans le monde de l’économie la doctrine sociale chrétienne. 

Nous venons de faire allusion aux préoccupations de ceux qui par- 
ticipent à la production industrielle. Erroné et funeste en ses conséquen- 
ces est le préjugé, malheureusement trop répandu, qui voit en elles une 
opposition irréductible d’intérêts divergents. L’opposition n'est qu’appa- 
rente. Dans le domaine économique, il y a communauté d’activité et 
d'intérêts entre chefs d'entreprises et ouvriers. Méconnaître ce lien réci- 
proque, travailler à le briser, ne peut être que le fait d'une prétention 
de despotisme aveugle et déraisonnable. Chefs d'entreprises et ouvriers 
ne sont pas antagonistes inconciliables. Ils sont coopérateurs dans une 
ceuvre commune. Ils mangent, pour ainsi dire, à la même table, puis- 
qu’ils vivent, en fin de compte, du bénéfice net et global de l'économie 
nationale. Chacun touche son revenu, et sous ce rapport leurs relations 
mutuelles ne mettent aucunement les uns au service des autres. 

Toucher son revenu est un apanage de la dignité personnelle de 
quiconque, sous une forme ou sous une autre, comme patron ou comme 
ouvrier, prête son concours productif au rendement de l’économie natio- 
nale. Dans le bilan de l’industrie privée, la somme des salaires peut 


() Doc. Cath., 1949, col. 713, 
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figurer à titre de frais de l'employeur. Mais, dans l’économie nationale, 
il n’est qu’une sorte de frais, qui consistent dans les biens matériels 
utilisés en vue de la production nationale et qu’il faut, par conséquent, 
sans cesse suppléer. 

[Il sensuit que, des deux côtés, on a intérêt à voir les dépenses de la 
production nationale proportionnelles à son rendement. Mais dès lors 
que l'intérêt est commun, pourquoi ne pourrait-il pas se traduire dans 
une expression commune? Pourquoi ne serait-il pas légitime d’attribuer 
aux ouvriers une juste part de responsabilité dans la constitution et le 
développement de l'économie nationale? Aujourd'hui surtout que la pé- 
nurie des capitaux, la difficulté des échanges internationaux paralysent 
le libre jeu des dépenses de la production nationale. Les récents essais 
de socialisation n'ont fait que mettre en plus claire évidence cette pé- 
nible réalité. Elle est un fait: ni la mauvaise volonté des uns ne l'a 
créé ni la bonne volonté des autres ne réussira'à l'éliminer. Mais alors, 
pourquoi quand il en est encore temps, ne pas mettre les choses au 
point, dans la pleine conscience de la commune responsabilité, en sorte 
d'assurer les uns contre d'injustes défiances, les autres contre des illu- 
sions qui ne tarderaient pas à devenir un péril social ? 

Cette communauté d'intérêt et de responsabilité dans l'oeuvre de l’é- 
conomie nationale, Notre inoubliable prédécesseur Pie Xl en avait sug- 
géré la formule concrète et opportune lorsque, dans son Encyclique 
Quadragesirmo anno, il recommandait «l'organisation professionnelle» 
dans les diverses branches de la production. Rien, en effet, ne lui sem- 
blait plus propre à triompher du libéralisme économique que l'établissé- 
ment, pour l’économie sociale, d'un statut de droit public fondé précise- 
ment sur la communauté de responsabilité entre tous ceux qui prennent 
part à la production. Ce point de ’Encyclique fut l'objet d'une levée de 
boucliers; les uns y voyaient une concession aux courants politiques mo- 
dernes, les autres un retour au moyen âge. Il eût été incomparablement 
plus sage de déposer les vieux préjugés inconsistants et de se mettre de 
bonne foi et de bon cceur à la réalisation de la chose elle-même et de 
ses multiples applications pratiques. 

Mais, à présent, cette partie de VEncycligue semble presque nous 
fournir malheureusement un exemple de ces occasions opportunes qu’on 
laisse échapper, faute de les saisir à temps. Après coup‚ on s’évertue à 
élaborer d'autres formes d’organisation juridique publique de l'économie 
sociale et, pour le moment, la faveur va de préférence à l'étatisation et 
à la nationalisation des entreprises. Il n’est pas douteux que l’Église 
aussi — dans certaines justes limites — admet l'étatisation et juge 
«que lon peut légitimement réserver aux pouvoirs publics certaines 
catégories de biens, ceux-là qui présentent une telle puissance, qu’on ne 
saurait, sans mettre en péril le bien commun, les abandonner aux 
mains des particuliers» (Encycl. Quadragesimo anno, Acta Ap. Sedis, 
vol. XXIII, 1931, p. 214). Mais faire de cette étatisation comme la règle 
normale de l'organisation pubiique de l'économie serait renverser l'ordre 
des choses. La mission du droit public est en effet de servir le droit 
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privé non de l'absorber. L’économie — pas plus d’ailleurs qu'aucune autre 
branche de l'activité humaine — n'est de sa nature une institution 
d'Etat; elle est, à l'inverse, le produit vivant de la libre initiative des 
individus et de leurs groupes librement constitués. 

On ne serait pas non plus dans le vrai en voulant affirmer que 
toute entreprise particulière est par sa nature une Société, de manière 
que les rapports entre participants y soient déterminés par les règles de 
la justice distributive, en sorte que tous indistinctement — propriétaires 
ou non des moyens de production — auraient droit à leur part de Îa 
propriété ou tout au moins des bénéfices de l'entreprise. Une telle con- 
ception part de l’hypothèse que toute entreprise rentre par nature dans 
la sphère du droit public. Hypothèse inexacte : que l'entreprise soit 
constituée sous forme de fondation ou d’association de tous les ouvriers 
comme copropriétaires, ou bien qu’elle soit propriété privée d’un individu 
qui signe avec tous ses ouvriers un contrat de travail, dans un cas 
comme dans l'autre, elie relève de ordre juridique privé de la vie éco- 
nomique. 

Tout ce que Nous venons de dire s'applique à la nature juridique 
de l'entreprise comme telle; mais l'entreprise peut comporter encore 
tout une catégorie d'autres rapports personnels entre participants, dont 
il faut aussi tenir compte, même des rapports de commune responsabi- 
lité. Le propriétaire des moyens de production, quel qu’il soit — proprié- 
taire particulier, association d'ouvriers ou fondation — doit, toujours 
dans les limites du droit public de économie, rester maître de ses dé- 
cisions économiques. Il va de soi que son revenu est plus élevé que 
celui des ses collaborateurs. Mais il s’ensuit que la prospérité matérielle 
de tous les membres du peuple, qui est le but de l’économie sociale, lui 
impose, à lui plus qu’aux autres, l’obligation de contribuer par l'épargne 
à laccroissement du capital national. Comme il ne faut pas, d'autre 
part, perdre de vue qu’il est souverainement avantageux à une saine 
économie sociale que cet accroissement du capital provienne de sources 
aussi nombreuses que possible, il est par conséquent fort désirable que 
les ouvriers puissent, eux aussi, du fruit de leur épargne, participer à 
la constitution du capital national. 

Nombre d'hommes, industriels comme vous, catholiques, et non catho- 
liques aussi, ont, en maintes circonstances, expressément déclaré que la 
doctrine sociale de l’Êglise — ct elle seule — est en mesure de fournir 
les éléments essentiels pour une solution de la question sociale. Assu- 
rément la mise en ceuvre et l'application de cette doctrine ne peuvent 
être l'ouvrage d'un jour. Sa réalisation exige de tous les participants 
une sagesse clairvoyante et prévoyante, une forte dose de bon sens et 
de bon vouloir. Elle réclame d’eux surtout une réaction radicale contre 
la tentation de chercher chacun son propre avantage aux dépens des 
autres participants — quelles que soient la nature et la forme de leur 
participation — et au détriment du bien commun. Elle requiert enfin 
un désintéressement tel que, seule, une authentique vertu chrétienne, 
soutenue par l'aide et la grâce de Dieu, peut l’inspirer, 
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C'est pour attirer cette aide et cette grâce sur votre Union, sur son 
développement interne et sur son rayonnement au dehors, particulière- 
ment dans les pays qui, tout catholiques qu’ils sont, ont pourtant besoin 
de s’ouvrir plus largement à la pensée sociale de ’Église, que Nous 
vous donnons, dans toute leffusion de Notre coeur‚ à vous tous et à 
votre Association, sous le puissant patronage de la Mêre du divin 
amour, Notre Bénédiction apostolique. 


B. Ex Actis SS. Congregationum 
1. E Sacra Congregatione Consistoriali 


Declaratio (1) 


Quum quidam nedum violentas manus sacrilege iniicere in Emum 
P. D. losephum S. R. E. Cardinalem Mindszenty, Archiepiscopum Stri- 
goniensem, sed et Illum ad iudicem laicum trahere, et nequissima sen- 
tentia impedire ab exercitio Suae archiepiscopalis iurisdictionis ausi sint, 
haec Sacra Consistorialis Congregatio iterum declarat ac monet eos 
omnes qui huiusmodi delicta'patraverunt vel patrabunt, sive mandantes 
cuiuscumque generis et gradus, sive complices quos praefata delicta, 
sua natura, postulaverunt vel postulabunt, sive illos qui ad delictorum 
consummationem induxerunt vel inducent vel in hanc quoquo modo 
concurrerunt vel in posterum concurrent, si tamen sine eorum auxilio 
delictum non fuerit vel foret commissum, excommunicationem latae 
sententiae speciali modo Sedi Apostolicae reservatam — ad tramitem 
can. 2343 S 2 n. 1, 2341, 2334 n. 2, 2209 S 1, 2, 3—contraxisse vel con- 
tracturos, ipso iure infames — ad normam can. 2343 S 2 n. 2—, esse vel 
fore, ceterasque poenas pro qualitate delinquentium incurrisse vel 
incursuros ad normam sacrorum canonum Codicis luris Canonici. 

Datum Romae, ex Aedibus Sacrae Congregationis:‘Consistorialis, die 
12 Februarii 1949, 

+ Fr. A. I. Card. PrazzA, a Secretis 

Lt S. B. RENZONI, Adsessor. 


IT, E Sacra Congregatione Rituum 


Decretum de duabus missis in Dominica de Passione hoc anno ce- 
lebrandis (2) 


Quum nuperrime Sanctissimus Dominus Noster Pius Papa XII 
« Apostolica Sua Adhortatione» diei 11 Februarii currentis anni, ad 
exsecrabile atheismi crimen profligandum, ad scelestae impietati vallum 
et remedium parandum et ad nostrae aetatis peccata impietatemque 


A. A. S., XLI, 1949, p. 80. 
AA AS 


(1) 
(2) ‚LXI, 1949, p. 82. 
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expianda, die Dominica de Passione huius anni alteram Missam votivam 
«Pro remissione peccatorum» litare sacerdotibus omnibus permiserit, 
Sacra Rituum Congregatio, de ipsius Sanctissimi Domini Nostri man- 
dato haec servanda declarat : 

Sacerdotes omnes, qui binas illas Missas celebrare voluerint, primam 
litent de Passione, uti in Missali Romano, cum oratione pro Papa, ob 
quinguagesimum annum ab Eius inito sacerdotio; alteram votivam 
« Pro remissione peccatorum» quae invenitur inter Missas votivas Mis- 
salis Romani, absque ulla commemoratione etiam Dominicae, cum Cre- 
do et Praefatione de Passione: servatis de cetero Rubricis quoad calicis 
purificationem. 

Qui vero unam tantum Missam celebrat, ea sit de Dominica Passio- 
nis, „addita orationi diei commemoratione Missae votivae «Pro remis- 
sione peccatorum» sub unica conclusione, et oratione pro Papa, cum 
Evangelio S. Ioannis in fine. 

Servatis de cetero Rubricis, nec non peculiaribus Ritibus Ordinum 
propriis. Contrariis non obstantibus quibuscumgque. 

Die 12 Februarii 1949. 


DANE ENSE + C. Card. MicARA, Ep. Velitern., Praefectus. 
T ALFONSUS CARINCI, Archiep. Seleuc., Secretarius. 


III. Ex Actis Officiorum 


EB Pontificia Commissione ad Codicis canones authentice in-_ 
terpretandos (1). Responsa ad proposita dubia. 


Emi Patres Pontificiae Commissionis ad Codicis canones authentice 
interpretandos, propositis in plenario coetu quae sequuntur dubiis, re- 
sponderi mandarunt ut infra ad singula: 


1 — De dispensationibus 


D. 1. An sub verbis can. 8l «a generalibus Ecclesiae legibus» com- 
prehendantur vota Sedi Apostolicae reservata. 

D. Il. An Ordinarii, vi can. 81 et sub clausulis in eo recensitis, va- 
leant dispensare subdiaconos et diaconos ab obligatione servandi sacrum 
caelibatum. 

R. Negative ad utrumque. 


1 — De matrimonio putativo 

D. An sub verbo «celebratum» can. 1015 8 4 intelligi debeat dumtaxat 
matrimonium coram Eeclesia celebratum. 

R. Affirmative. 


Datum Romae, e Civitate Vaticana, die 26 lanuarii anno 1949. 
M. Card. MassiMmiI, Praeses. 
et iS: A. CoUSsA, Ordinis Basiliani Aleppen., a Secretis. 


(1) A. A. S., XLI, 1949, p. 158. 


Notae Bibliographicae 


SACRA SCRIPTURA 


F. M. BRAUN, Jésus, Histoire et critique, Tournai, Casterman, 
MOA Orsa td vem 2oinp: 

Les études qui composent ce livre sont celles qui ont part dans 
[Histoire générale des Religions, (Paris, 1947), augmentées de quelques 
chapitres. « L’angle de vision sous lequel on s'est placé pour les écrire est 
toutefois le même: c'est celui que l'historien applique à discerner dans les 
documents ayant trait à la vie de Jésus, les faits saillants et les idées 
fondamentales de V'Evangile > (p. 7). 

L'auteur n'a pas voulu ni écrire une nouvelle vie de Jésus, ni exposer 
et discuter les opinions Éémises depuis un siècle sur ce que l'on appelle le 
problème de Jésus, l’ayant fait naguêre dans un livre brillant et solide 
(Où en est le problème de Jésus? Tournai, 1932). U s'est contenté ici de 
réunir «ce que le lecteur en quête de notions précises serait tenté de 
demander aux vies du Sauveur, aux commentaires d'Evangiles, aux études 
critiques concernant les origines chrétiennes» (p. 7). 

Les trois premiers chapitres traitent des sources de l’histoire de Jésus 
et du milieu historique; les suivants décrivent la figure de Jésus, son 
attitude vis-à-vis de son peuple, sa prédication du royaume de Dieu, sa 
dignité messianique, la révéiation du Père, l'institution des douze, de l'Eglise 
et de Eucharistie, le drame du Calvaire. Les derniers chapitres sont consa- 
crés à la résurrection et à la glorification du Christ, au témoignage de 
St. Paul, et â un apergu historique sur la foi chrétienne au cours des 
siëcles. 

Comme les autres ouvrages du P. Braun, ce petit volume se recom- 
mande par la solidité, la limpidité et lélégance de lexposé, un sens 
critique. averti et judicieux, une information étendue mais discrète. Une 
bibliographie bien choisie permettra au lecteur studieux de développer ses 
connaissances. L’on peut regretter que le P, Braun n’ait pas poussé davantage 
son étude sur le règne de Dieu, qui est le thème fondamental de la prédi- 
cation de Jésus. Batvanl. 


L. PIROT — A. CLAMER, La sainte Bible (t. XI, 2), Epitres aux 
Romains, aux Corinthiens, aux Galates, Paris, Letouzey, 1948, 
22 XxX 14 cm. 496 p. 

Le nouveau volume de La Sainte Bible est digne de cette collection 
destinée à devenir un des ouvrages de chevet des prêtres studieux. L’épitre 
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aux Romains est traduite et commentée par le P. A. Viard, professeur aux 
Facultés Dominicaines du Saulchoir. Bâti sur une étude sérieuse du texte, 
ce commentaire vise avant tout à mettre en lumière les grandes lignes de 
la pensée de S. Paul, la richesse de la doctrine et lenchaînement philolo- 
giques. La traduction frangaise serre le sens plutôt que les mots du texte 
grec; elle est justifiée dans les notes exégétiques, qui sont copieuses et 
bien ordonnées. 

Le P. C. Spicq, collègue du P. Viard, s'est chargé des deux épitres 
aux Corinthiens. Il date la première, qui suivit une lettre perdue aujourd’hui, 
des environs de la Pâque de lan 57, la seconde à la fin de la même 
année ou au début de 58. Il admet entre les deux lettres un voyage de 
S. Paul à Corinthe et une épitre perdue, épitre dure, écrite dans l’angoisse. 
Toutefois il reconnaît qu'il y a des raisons d’identitier cette lettre aux 
chapitres 10 à 13 de II Cor. ; mais il se rallie cependant à l'opinion classi- 
que, qui considèêre ces chapitres comme une partie intégrante de II Cor. 

Le commentaire, soigné et judicieux, est plus poussé et plus technique 
que celui de l'épitre aux Romains. Mais pourquoi le P. Spicq n’a-t-il pas 
mis à profit louvrage si instructif du Chanoine Cerfaux, La théologie de 
l'Eglise d'après S. Paul (Paris, 1942, 2° éd. 1948) ? 

L'épitre aux Galates est pour la plupart des lecteurs une énigme et a 
provoqué des discussions assez vives parmi les exégèêtes. Dans une introduc- 
tion assez développée, le P. Buzy expose clairement et objectivement les _ 
problêmes et prend parti nettement pour lopinion justifiée, croyons-nous, 
qui voit dans les destinataires les Galates proprement dits et dans les 
adversaires de l'Apôtre des judaisants intransigeants, qui prétendaient imposer 
la eirconcision comme le moyen obligatoire et nécessaire au salut. De la 
comparaison de plusieurs passages de l'épitre aux Galates avec des textes 
parallêles plus développés et plus clairs de l'épitre aux Romains, l'auteur 
conclut que Gal. a dû être écrite peu de temps avant Rom, c.à-d. 
vraisemblablement en 56 ou 57. 

Le P. Buzy est un exégête érudit, perspicace, souvent original, toujours 
clair. Son explication de lépitre aux Galates porte sa griffe. Pv elf 


ORIENTALIA NEERLANDICA. A volume of oriental studies pu- 
blished under the auspices of The Netherlands’ Oriental Society 
(Oostersch Genootschap in Nederland) on the occasion of the twenty- 
fifth anniversary of its foundation (May 8th 1945), Leiden, A. W. 
Sijthoff, 1948, 24,5 x 16 cm., 498 blz., gen. fl. 17,50; geb. fl. 19. 
Het herinneringsalbum dat het Oostersch Genootschap in Nederland ter 
gelegenheid van zijn vijfentwintigjarig bestaan uitgaf, is een lijvig volume 
geworden. Vijf en dertig geleerden, waaronder zeer gekende, werkzaam in 
de diverse domeinen van de Orientalistische wereld, boden hun medewer- 
king. Zo heeft men bijdragen over Egypte, Assyro-Babylonië, Israël, de 
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Islam, Indië, China en Japan. Het is onmogelijk in een bespreking een 
overzicht te geven van een zo uitgebreide als verscheiden stof. Meer bi- 
zonder zullen de lezers van dit tijdschrift de studies over de Bijbel interes- 
seren. 

W.A. GISPEN (Amsterdam) hoadt de Azazel van Lev. 16,8. 10. 26 voor 
de naam van een woestijndemon; de etymologie kan nog niet uitgemaakt 
worden. — P. A. H. DE BOER (Leiden) onderzocht de privilegies van de 
slavin van Israëlietische afkomst, zoals die gestipuleerd zijn in Ex. 21, 
7-11; hij stelt een nieuwe interpretatie voor van v. 8: «indien zij (de Is- 
raëlietische slavin) ophoudt haar meester te behagen en deze haar niet be- 
houdt, dan moet hij ervoor zorgen dat zij vrijgekocht worde; aan een 
vreemde familie mag hij haar niet verkopen, als hij met haar breekt». — 
TH. C. VRIEZEN (Groningen) onderzocht de compositie van de Samuël-boeken. 
Hij reageert terecht tegen het feit dat men de bronnen ín de Pentateuch 
wil terugvinden in de boeken Samuël. Als uitgangspunt neemt hij 
IL Sam. 11 (10) - 20 en I Kon. 1 en 2, sectie die een eenheid vormt, en die 
als apologie van de intronisatie van Salomo bedoeld is; zij is waarschijnlijk 
door Nathan’s zoon Zabud samengesteld en stamt uit de Salomonische pe- 
riode. Met deze sectie is te verbinden als een oorspronkelijk geheel: het 
Saul-Jonathan-David-verhaal (l Sam. 16, 14 - II Sam. 7), dat wil bewijzen 
hoe David rechtmatig de troon besteeg, en I Sam. 11,1 - 11.15; 13,1 - 
14,46; II Sam. 9; 21,1-15). Dit oorspronkelijke complex onderging nog vier 
latere redacties. Bij deze belangwekkende studie menen wij toch de volgende 
opmerking te moeten maken : kan de sectie, die Prof. Vriezen voor de kern 
van het oorspronkelijke werk houdt, niet even goed een latere inlassing zijn ? 
M. a. w. hoe verantwoordt hij zijn uitgangspunt? Het is opvallend dat juist 
deze sectie grotendeels niet in Kron. is overgenomen : waarom niet? Een 
pleidooi voor het goed recht van Salomo op de troon past toch in het 
kraam van de chronist? Kronieken geeft m.i. toch een bepaald stadium van 
de evolutie van Sam. weer, en men moet daar rekening mede houden voor de 
studie van Sam. Tenzij men bewijzen kan dat de chronist opzettelijk iets 
wegliet of omplaatsingen deed. Ik neem slechts een voorbeeld. Terwille van 
het slot (v. 20b-23) van Il Sam. 6 hecht Prof. Vriezen dit h'st. aan de 
oorspronkelijke sectie (blz. 174-175); dit slot komt niet voor in Chron. en 
vormt een doublet met 1 Sam. 6,16. De chronist heeft geen bezwaar tegen 
deze anecdote gezien hijin I Chron. 15,29 deze uit IT Sam. 6,16 overneemt ; 
hij zou bovendien, gezien hij toch doorgaat voor een vijand van de dynastie 
van Saul, aan dit slot heel wat deugd beleefd hebben. Wij zijn overtuigd 
dat ten tijde van de compositie van Chron. deze vv. 20b-23 nog niet in 
Sam. stonden. Een “litteraire vergelijking van deze vv. met II Sam. 6,16 
(bv. voor wat de terminologie voor «dansen» betreft) bevestigt de ziens- 
wijze dat deze slotverzen jonger zijn; ook het feit dat II Sam. 7,1 zeer 
goed past op II Sam. 6,20 a. Het zou dus wel wenselijk zijn het geval 
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Kronieken in het probleem der Samuël-boeken te betrekken. — J. SIMONS 
(Leiden) onderzocht de structuur van Jos. 16-17 en tracht verschillende moei- 
lijkheden ín de tekst op te lossen. De fundamentele kwestie is hoe de au- 
teur van deze kapittels de territoriale verhoudingen van de Jozef-stammen, 
Ephraim en Manasse, opvat. Zijn beide stamgebieden naast elkaar, als af- 
zonderlijke stamgebieden, beschouwd, of vormen zij beide één groot gebied, 
aan een van beide stammen toegekend en waarin voor de andere een be- 
paald domein is afgestaan. Volgens Prof. Simons vat de tekst Ephraïm niet 
op als een afzonderlijk gebied in het erfdeel van Jozef, dat als een ondeel- 
baar geheel aan Manasse zou zijn toegekend. In het licht van deze stelling 
meent hij klaarheid te kunnen brengen in de structuur van deze betwiste 
kapittels en aan bepaalde onderdelen van de tekst een voldoende verklaring 
te geven. — Tenslotte wil J. SCHONEVELD (Den Haag) bepalen wat de 
problematische urim en tummim, het priesterlijk orakelmiddel in Israël, 
eigenlijk zijn. Het zijn materiële orakelvoorwerpen, te onderscheiden van het 
borststuk op de efod van de hogepriester, en die afzonderlijk kunnen ge- 
bruikt worden : de urim (etym. voorlichting) verklaren wat er gaat gebeuren, 
de tummim (etym. integriteit, gerechtigheid) wat recht is in een bepaald 
rechtsgeval. Urim en tummim zijn samen de volledige naam voor het 


priesterorakel. — Het overzicht van de bijdragen over Israël moge vol- 
staan om een idee te geven van de rijke inhoud van deze bundel. 
HisVordbB: 


RAMON SUGRANYES DE FRANCH, Etudes sur le droit de palestinien 
à l'époque évangélique (Arbeiten aus dem Juristischen Seminar der 
Universität Freiburg. Schweiz, I), Fribourg, Librairie de l'Université, 
1946, 24°'x 16 cm. 143 pp., Fr. s. 8. 

Cette Étude de Droit romain fut présentée en juillet 1943 et obtenait 
la note summa cum laude. En partant des données évangéliques, l'auteur veut 
établir la pratique juridique courante en Palestine à l’époque néotestamen- 
taire sur un point concret du droit des obligations: l'exécution sur la per- 
sonne du débiteur. Dans la première partie il examine les textes évangéliques, 
à savoir Mt. 18, 23-35, Mt. 5, 25-26 et Lc. 12, 58-59, auxquels il reconnaît 
une valeur réelle de documentation historique; il complète le matériel ac- 
quis par les données des papyrus gréco-égyptiens, après avoir démontré que 
la comparaison entre la vie quotidienne du paysan égyptien et celle du 
fellah palestinien à cette époque est légitime. Il faut noter que l'auteur con- 
sidêre le roi de Mt. 18 comme un vrai roi, le premier serviteur comme un 
fonctionnaire du rang le plus élevé, tel le dicecète des cours hellénistiques 
ou bien un fermier général, et le deuxième serviteur pour un subalterne du 
premier, un «collègue» de rang inférieur. Dans la deuxième partie l'auteur 
s'est proposé de faire la genèse des principes juridiques qui sont à la base 
des données de la première partie. Il examine d'abord le droit biblique au 
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Sujet de la contrainte par corps; le résultat est «nettement défavorable pour 
la thèse de la continuité de la vie juridique du peuple juif>. Au contraire, 
la pratique juridique de la Palestine à l'époque néotestamentaire manifeste 
des contacts frappants avec le droit des papyrus, et aura été importé en 
Palestine sous la domination hellénistique. Si le peuple juif est resté fidèle 
aux lois religieuses, morales et surtout rituelles, consacrées par la Thora, il 
semble bien que ses conceptions juridiques dans le domaine de la vie sociale 
ont été foncièrement réformés sous la domination étrangêre. 

Cette dissertation nous semble un modèle du genre: examen minutieux 
des textes, comparaison critique avec les données d'autres documents, con- 
clusions fondées et nuancées, exposé clair et précis. Elle fait honneur à son 
auteur et au séminaire juridique de Fribourg, et elle rendra service non 
seulement aux historiens du droit mais aussi aux exégètes préoccupés du 
Sitz im Leben des textes évangéliques. H. V.d. B. 


R.J. VAN DER MEULEN, De openbaring in het laatste bijbelboek. 
Academisch proefschrift ter verkrijging van de graad van Doctor in 
de Godgeleerdheid aan de Vrije Universiteit te Amsterdam..…., Utrecht, 
BämdensBoer, (948,9 240 16 Cmum8 ate ble seb: 

De auteur is predikant bij de gereformeerde kerk te Utrecht, en heeft, 
niettegenstaande zijn apostolaat ín een grote gemeente, de tijd gevonden 
een lijvig proefschrift op te stellen. Het eerste hoofdstuk bedoelde «een 
historisch overzicht te geven van de verschillende methoden toegepast bij 
de verklaring van de Apocalypse ». De auteur laat de ene schrijver op de 
andere volgen, zonder hun standpunt en methode voldoende te kenschetsen, 
en zonder de historische groei van elke methode te belichten. De eigen 
methode zet S. uiteen in het derde hoofdstuk. Men had kunnen verwachten 
dat dit deel vooraf zou gaan aan de verklaring. De, voorstelling van de 
negen methodes, die voor de verklaring van Apoc. worden aangewend, is 
summair en de kritiek erop eveneens. De eigen methode van S. zal al niet 
veel vooruitgang betekenen. Moet men wel, omdat de Apoc. zich « prophe- 
tie » noemt, haar apocalyptisch karakter betwijfelen, en waartoe dienen de 
consideraties over wat « prophetie » is (blz. 352-357) ? Het had wellicht 
meer aarde aan de dijk gebracht, indien S., buiten theologische bespiege- 
lingen om, het litterair genre van die «prophetie» wat scherper had be- 
paald. De verklaring, veruit het lijvigste deel (blz. 14-335) van het werk, 
moet als een soort theologie van de Openbaring bedoeld geweest zijn : wat 
leert de Openbaring over God en Satan, over Christus en Antichrist, over 
Kerk en wereld? Men kan moeilijk aan de indruk ontkomen dat S. hier 
een rijke verzameling steekkaarten heeft laten afdrukken, zonder kritisch 
oordeel en zonder samenhang. Tenslotte is de redactie beneden peil: S. 
veroorlooft zich te pas en te onpas hele bladzijden Duits over te schrijven 
die hij gerust in het Nederlands had kunnen samenvatten, en — wat nog 
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bedenkelijker is — het komt meermalen voor, dat een zin in het Neder- 
lands begint en halfweg in het Duits doorgaat om nadien in het Nederlands 
te eindigen. Neen, dàt kan niet door de beugel. Hi Vads B: 


PAUL HEINISCH, Probleme der Urgeschichte, Luzern, Räber (1947), 
20 x 14 cm, 194 blz. 


De naam van Dr P. Heinisch, professor emeritus aan de R. K. Universi- 
teit Nijmegen is, zowel in niet-katholieke als in katholieke middens, vooral ver- 
bonden aan de Pentateuch-studie. Zijn commentaren op de vier eerste Bijbel- 
boeken zijn langen tijd het beste geweest wat van katholieke zijde daaromtrent 
verscheen, en blijven dit totnogtoe voor bepaalde boeken. De huidige publi- 
catie zoekt een antwoord te geven op een aantal geselectionneerde — de 
voornaamste — vraagstukken welke voortspruiten uit de ogenschijnlijke botsing 
van de bijbelse protohistorie met de cosmologische, anthropologische en 
archeologische wetenschappen. Het gaat er achtereenvolgens over de schepping 
van de wereld, de schepping van de mens, het paradijs en de zondeval, de 
ouderdom van de mensheid, de zondvloed, de toren van Babel, en de kul- 
tuur en religie van de oertijd. De auteur geeft gewoonlijk een bondig over- 
zicht van de voorgestelde theorieën, met hun tekorten, geeft de eigen op- 
vatting met een summaire verantwoording, en plaatst de teksten terug in het 
geheel der bijbelse en oud-oosterse opvattingen. Als wetenschappelijke vul- 
garisatie heeft dit boek stellig zijn verdiensten, al is niet altijd voldoende 
scherp de grens getrokken tussen de theologische en de natuurwetenschappe- 
lijke problematiek. Mooi uitgegeven. H. V,d. B. 


F. CEUPPENS, O.P. Quaestiones selectae ex historia primaeva, ed. 
22, Taurini-Romae, Marietti, 1948, 22 x 15 cm.,‚ XXIV - 376 p. 

In hoc opere, sicut in prima editione (1934), auctor intendit tradere 
quaestiones selectas ex historia primaeva, «illas nempe quae relationem 
specialem cum theologia habent et quae consequenter non solum exegetis, 
verum etiam theologis valde utiles sunt.» Ita successive examini subiicit 
narrationem creationis universi (Gen. 1, 1-2, 4a), felicitatis, tentationis et lap- 
sus protoparentum (Gen. 2, 4b-3, 24), diluvii (Gen. 6, 1-9,17), aedifica- 
tionis turris babylonicae et confusionis linguarum (Gen. 11, 1-9). Unaquaeque 
sectio examinatur sub respectu criticae textualis, litterariae, et historicae 
(— doctrinalis). Nihil novi in hoc libro quaerendum est; opus destinatur prae- 
lectionibus in seminariis et continet exegesim prudentem, quae tamen varias 
hypotheses propositas cognoscit et refert. Expositio est methodica et clara. 
Absque dubio opus finem suum obtinebit. HVadeB. 


J. ZANDEE, De hymnen aan Amon van Papyrus Leiden 1 350 
(Ministerie van Onderwijs, Kunsten en Wetenschappen. Oudheid- 
yundige Mededelingen uit het Rijksmuseum van Oudheden te Leiden 
onder redactie van DR W.D. VAN WYNGAARDEN, N.R. XXVIII), 


He: 


Leiden, Rijksmuseum van Oudheden, 1947, 33 x 25 om, 158 blz. 
+ 31 blz. pl. 

Papyrus Leiden IT 350 wordt met de gewenste mauwgezeikeid in de fm 
leiding van deze studie beschreven, evenals de Mterainur die er zen gemid 
is Deze papyrus bevat een hymne aan Amon en een verslag van cen reïs 
van een beambte van Ramses II, gedateerd in het 52 jaar van deze komtsg. 
De hymne zelf geeft de Kkerngedachten van de Amonculiss in de Ramesst 
dentijd, In een eerste deel geeft de auteur de Nederlandse verteling van de 
hymne met een uitvoerige commentaar. Daarop volgen een aaniel korte, maar 
belangwekkende uiteenzettingen : het primaaf van de zonnegod, Achnaioe (het 
karäkteristieke van de Amarnagodsádtenst tegenover de rest van de Eerpi- 
sche religie), primaafsaanspraken bij andere goden, de kweste of ca 
oermonotheïsme in Egypte moet aanvaard worden, bepaalde siglfiguren ia 
onze hymne, de verwantschap tussen de goden Amon en Sjoe, de parallelen 
tussen de Egyptische Amon — Re — godsdienst en de Babylonisch-Assyrische 
Sjamasj-religie. Tot slot geeft de auteur een samenvatting in bet Engels, 
een uitvoerige bíbliographie, terwijl een drievoudig register het gebruik vaa 
deze uitgave vergemakkelijkt. In bijlage heeft men de Wierogiyphische tekst 
van de papyrus en de Egyptische citaten waarnaar in de studie verwezen 
wordt. Deze publicatie munt uit door klaarheid, zakelijkheid en wetenschap- 
pelijke nauwgezetheid. H. V. d. B. 


H. BückERS, C.SS.R., Die biblische Lehre vom Eizentum, Bonn, 
Verlag des Borromäusvereins, 1947, 20 x 15 cm, 59 pp. 

A Yintention des réformateurs de l'ordre social, Fauteur s'est donné la 
peine de construire une brêve synthèse de la doctrine sociale bibligue, 
aussi bien de l'Ancien que du Nouveau Testament. La perspective histori 
que et le sens de l'évolution se laisse parfois désirer par suite d'une das- 
sification systématique de la matière. Toutefois, nous savons gré à l'auteur 
d'avoir su condenser dans ces quelques pages la richesse de la doctrine 
sociale biblique. H. V. d. B. 


A. SIZOO, De antieke wereld en het Nieuwe Testament, 2= druk, 
Kampen, Kok, 1948, 24 x 16 cm., 228 blz., fl 5.50. 


Er zijn een stel kleine eigenaardigheden die ons in het Nieuwe Testa- 
ment ofwel totaal ontgaan, ofwel verwonderen, omdat we de levenswijze van 
de mensen uit die tijd te weinig kennen. Prof. Dr Sizoo, die het nieuw- 
testamentisch milieu goed schijnt te kennen, heeft in dit werk een aardige 
verzameling van kijkjes uit het dagelijks leven bij de volkeren van het Middel- 
landse-Zeegebied samengebracht, zijn betoog zoveel mogelijk illustrerend met 
teksten uit de Schrift (Statenvertaling of Nieuwe Vertaling). We vernemen 
daar wat die mensen zoal aten, hoe ze gehuisvest waren, hoe ze zich kleed- 
den, zich parfumeerden, hoe hun brieven terecht kwamen, enz. Weinigen 
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zullen het schrijver op zo'n levendige wijze nadoen. Er is van Rooms-katho- 
liek standpunt uit geen bezwaar tegen dit boek. Mooi uitgegeven en rijk 
geïllustreerd. H. V. d. B. 


A.G. G. VAN PROOSDY, Het boek Job, Amsterdam, Bakker, 1948, 
24 x-16 em, 150 blz. 

Men weet dat over de compositie van het boek Job veel inkt gevloeid 
is. Het werd aan bronnenscheiding en teksttransposities onderworpen; het 
werd gehouden voor een mislukte poging tot oplossing van wijsgerige levens- 
vragen: het probleem van het lijden of het probleem van het Godsbestaan. 
Mr van Proosdy, die een jurist is, heeft op zijn beurt naar de dramatische 
lijn gezocht die ligt in het canonische boek Job. Hij ziet hierin een Oosters 
rechtsgeding. Job handhaaft zijn gerechtigheid eerst tegen Satan, daarna tegen 
zijn vrienden en tenslotte appelleert hij op God zelf om erkenning van zijn 
gerechtigheid af te dwingen; God zal de juiste verhoudingen herstellen. De 
idee het boek Job te onderzoeken buiten een moderne philosophische proble- 
matiek om is belangwekkend, en het zou de moeite lonen de voorstelling 
van S. technisch verder uit te diepen. De auteur is ietwat stroef in zijn 
uiteenzetting, mede door het feit dat hij uit de Statenvertaling citeert. 

H. V. d. B. 


J. EYCKELER, S. M. M., Uit het boek der boeken. IL. Het drama 
van de Godsgezant Mozes, Haarlem, De Spaarnestad, 1949, 24 x 
16 cm., 168 blz, fl 5.50. 

Mochten we het eerste deel van deze populair-wetenschappelijke serie 
aanbevelen (Coll. Gand. 1949, p. 356), we doen het zeker zo graag voor dit 
tweede deel, waarin de providentiële leider van het Godsvolk bij de uittocht, 
Mozes, ten voeten uit getekend is. 

Levendige voorstelling, kleurrijke en vlotte stijl, mooie illustraties. 
HeVerde Be 


E. HowaALD, Die Kultur der Antike, 2me éd., Zürich, Artemis- 
Verlag, 1948, 18 x 11 cm, 272 pp. 

En lisant le titre du livre, on pouvait croire avoir en main une his- 
toire culturelle de lantiquité classique, comme il y en a plusieurs. Tel 
n’était cependant pas le but de l'auteur. Il a voulu nous décrire les diffé- 
rentes formes de la culture antique en tant qu’expressions de la vie collec- 
tive, de fagon à nous faire saisir cette culture à sa source, et de nous 
rendre par là-même l'explication dernière de l'esprit européen. Car ['huma- 
nisme de l'auteur ne se limite pas à copier ce que l'antiquité a produit, 
mais à en saisir l'âme et se familiariser avecelle, Nous croyons que l'auteur 
a réussi, 
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R. SCHOCKAERT, Bloemlezing uit de gedichten van Q. Horatius met 
berijmde vertaling, Leuven, De Vlaamse Drukkerij, 1948 24 x 16 
cmd O8asblzen DD, 


Prof. D" med. Schockaert is een humanist van het echte ras, die 
midden zijn drukke ambtsbezigheden, nog de tijd vindt zich te vermeien in 
de wereld der klassieke schoonheid, In deze bundel geeft hij een bloem- 
lezing uit de gedichten van Horatius met aan de overkant een berijmde 
vertaling. 


THEOLOGIA DOGMATICA 


J.C. GROOT, Karl Barth's theologische betekenis (Waarheid en leven, 
Niet katholieke levenswijsheid), Bussum, Paul Brand, 1948, 18,5 x 11,5 
Groe VA Hole 

Het mag gewaagd heten de betekenis van een theoloog van het formaat 
van K, Barth te willen uiteenzetten in een brochure van nog geen twee- 
honderd bladzijden. Is Barth voor een groot deel der protestanten niet het 
orakel, met het gezag van een Augustinus of een Thomas, met de betekenis 
van een Luther en een Calvijn ? Door zijn wetenschappelijke veelzijdigheid, 
zijn systematische geest en overtuigende schrijftrant, bovenal door zijn aan- 
leunen bij de H. Schrift, waaruit hij zijn «theologie van het woord Gods» 
wil opbouwen, is zijn invloed op zijn geloofsgenoten niet te overschatten. 
Toch waagde Prof. Groot, die reeds vroeger over Barth publiceerde, de proef 
bondig een beeld te schetsen van de protestantse voorman. 

In een eerste hoofdstuk (blz. 5-35) handelt hij over persoon en invloed 
van Barth. Van meer belang is het onderzoek van Barth’s verhouding tot 
het existentiële denken (blz. 36-63) Barth heeft zich aan geen enkel be- 
staand theologisch of filosofisch systeem definitief willen oriënteren. Met 
opzet ontleende hij alleen aan de bijbel alle gegevens van zijn theologie : 
de wijsbegeerte wilde hij zich slechts dienstbaar maken als een « vorm» om 
de bijbelse inhoud uit te drukken. Prof. Groot onderzoekt of Barth waarlijk 
zo onafhankelijk is van aile wijsgerig systeem en daartoe beschrijft hij kort 
de algemene tendens van de existentiefilosofie (blz. 44-48) en bizonder van 
Sören Kierkegaard (blz. 48-60). Bij deze laatste ontdekt hij de grondidee 
van de Barthiaanse theologie, het beginsel van het oneindige qualitatieve 
onderscheid tussen tijd en eeuwigheid. De H. Schrift, meent Barth, spreekt 
steeds over de God, « die niet slechts oneindig veel meer is dan het 
schepsel mens, doch qualitatief totaal anders zodat Hij als het Ja volkomen 
is tegengesteld aan het menselijk Neen, zonder enige gelijkenis. De mens 
van deze wereld is zo door en door zondig, dat hij in geen enkele relatie 
staat tot God tenzij in de relatie van vierkante tegenstelling» (blz. 79-80). 
Bijbelgetrouw is dat beginsel van Kierkegaard vast niet. Volmaakt reforma- 
torisch is het evenmin en Barth die onbeducht dat principe op de bijbel 
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toepast, komt in zijn conclusies meermalen in strijd met de uitspraken van 
de Hervormers. Die houding bezorgde hem in protestantse kringen heftige 
bestrijders (blz. 64-82). Is hij dan soms geen crypto-katholiek, zoals hem wel 
eens wordt verweten (blz. 83-99)? Oppervlakkig gezien heeft Barth onge- 
twijteld talrijke stellingen gemeen met de rooms-katholieken, o.a. zijn grote 
waardering voor het gezag van de zichtbare kerk en van de traditie, zijn 
sympathie voor het speculatieve denken, hij erkent gemeenschappelijke as- 
pecten tussen katholicisme en protestantisme. Maar nader bekeken worden 
die overeenkomsten herleid tot een zekere vormverwantschap, die naar de 
inhoud diepgaande verschillen dekt. Onverzoenbaar met zijn grondstelling 
lijkt hem vooral de katholieke opvatting omtrent de zogenaamde analogie 
van het zijn, d.w.z. de overtuiging dat ieder schepsel onverliesbaar met 
heel zijn «zijn» een blijvende gelijkenis bezit met zijn Schepper, daar het 
maaksel zijn Maker prijst. In het laatste hoofdstuk (blz. 100-167) geef S. 
een exposé van Barth’s theologisch denken, zijn bijbels uitgangspunt, zijn 
leer over zonde, schepsel-zijn en zonde, openbaring, geloof, Kerk en theologie. 
Prof. Groot weet al die grondkwesties degelijk en bevattelijk voor te 
stellen, zonder te vulgariseren. Hij maakt ons vertrouwd met een heel an- 
der wijze van denken als die van de katholieke theologie. Zijn brochure 
vormt dan ook een merkwaardige inleiding op de theologie van Barth. A.R. 


J. KEUPPENS, Soc. Miss. Africae, Mariologiae Compendium, Deipara, 
Mediatrix. Florilegium mariale, ed. 2a, Heverlee (Lov.), Studiehuis 
der Witte Paters, 1947, 24 x 16 cm, 224 pp., 45 fr. 


Diiudicatio operis P. Keuppens postulat ut scopi ab auctore intenti ratio 
habeatur. A. enim mentibus et cordibus sacerdotum solidam scientiam et 
ardentem amorem erga B. Virginem inserere voluit. « Quapropter maxime 
corde habuit ductrinam speculativam, solidis argumentis fultam, uberius evol- 
vere, illam nempe doctrinam qualiter ab hodierno vivo Magisterio authen- 
tico et a Theologis proponitur atque defenditur >. Finem hunc plene attingit, 
cum omnes quaestiones hodie ad Mariologiam spectantes pertractet, veritates 
fide tenendas a quaestionibus controversis distinguâat, varias opiniones de 
materiis litigiosis obiective propouat iudiciumque prudens exprimat. Florile- 
gium mariale ptaecipuos textus Magisterii et Traditionis patristicae colligens, 
thesaurum omnino pretiosum constituit, quod tum aedificationi et meditationi 
personali tum theologiae positivae maxime proderit. Uti patet, opus hoc 
mariologicum ante omnia est synthesis speculativa cui florilegium patristicum 
adiungitur. Unum tantum rogare velimus, nempe an revera liceat, praesertim 
in tractandis quaestionibus quae sub lite sunt, argumenta scripturistica tam 
summarie tractare. Nonne hic perscrutatio rigorosa fundamentorum positivo- 
rum doctrinae mariologicae stricte imponitur ? A, R. 


. 
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P. F. CEUPPENS, O. P., De Mariologia biblica (Theologia biblica, 
v. 4), Romae-Taurini, Marietti, 1948, 22 x 15 cm., 265 pp. 


Opus P. Ceuppens duas sectiones continet. In parte exegetica (p. 1-206) 
auctor inquirere intendit quid in S. Scriptura de B. Virgine consignatum 
fuit; quapropter varia loca S. Scripturae, tam Antiqui quam Novi Testa- 
menti, quae circa Matiam versantur, colligere conatus est. In parte vero 
theologica (p. 207-250) doctrinam mariologicam Summae Theologicae S. Tho- 
“ mae fundamento scripturistico niti monstrare intendit. Quoad Vetus Testa- 
mentum A. in interpretando textu Protoevangelii, Gen. 3,15, et vaticinii 
Isaiae de ’almah, Is. 7,14, diu immoratus, prophetias Mich. 5, 1-2, et Ier. 
31,22b, brevius examinat. In Novi Testamenti libris successive scrutat varios 
textus ubi Maria partes habet (annuntiatio, visitatio, Magnificat, visio S. Io- 
seph, nativitas Iesu, praesentatio, iter S. Familiae in lerusalem, nuptiae 
Canae, verba Iesu morientis « Ecce Mater tua», maternitas B. Mariae et 
«fratres Domini»). Post textus explicationem diversas interpretationes profert 
et diiudicat, movendo, ubi convenit, quaestiones connexas historicitatis vel 
authenticitatis, ita ut status quaestionis clare appareat. Ultimo loco opinio- 
nem propriam enuntiat, quae plerumque elementa traditionalia proponens 
exigentiis criticis et exegeticis respondet. 

Solutio problematum argumentis quorumdam manualium mariologiae non 
semper favet. Opus exinde a quibusdam, vg. a G.M. RoSCHinI, in Maria- 
num, Ephemerides Mariologicae, 1948, t. 10, p. 377-381, 402-404, acriter im- 
puguatur. Tudicio Roschini «opus ante omnia est incompletum.… At praeter- 
quam incompletum opus P. Ceuppens — quod est peius — minimismum 
mariologieum presso vestigio in omnibus irrationaliter sequitur. Hoc autem 
ex ipso Prologo apparet ubi dicitur : E quibus (locis V. et N. T.) forsan 
quaedam doctrina Mariologica deduci potest!!… (Intelligant Mariologi..) » 
(p. 403). Hic vera causa oppositionis latet. P. Ceuppens enim audet propo- 
nere vg. textum ler. 31,22b de B. Maria Virgine non esse explicandum, 
sensum strictum vocis «filius Dei » Is. 9,5, controversum esse, divinitatem 
lesu nec ab angelo nec ab Elisabeth Mariae esse revelatam; immo, ut 
suam admisit opinionem R. a. D. Goossens, qui interpretationem mariologi- 
cam Protevangelii argumento peremptorio carere censet. (Huius sententiae 
crisis etiam cardinem relationis P. da Fonseca, in Biblica, 1949, t. 30, p. 
116-123, constituit). Incriminationes P. Roschini aperte inspirantur principio 
in Mariologia sequendam esse methodum «maximalistarum >, qui criticam 
rigorosam verentur. Modesto nostro iudicio tamen tum devotio cultusque 
Virginis, tum doctrina mariologica fundamentis critice firmis stabiliendae sunt: 
hoc enim exigit amor veritatis, hoc postulat pietas Deiparae debita. Funda- 
mentorum scripturisticorum critica perpensatio non est minimum operis P. 
Ceuppens meritum. A. R. 
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C. BOZZOLA-C. GREPPI, S.I., De Verbo Incarnato. De Gratia et de 
Virtutibus (Cursus theologicus a prof. Fac. Cheriensis et Kurulitanae 
exaratus, vol. [II), Neapoli, M. d’ Auria, 1948, 25 x 16 cm., 305 pp. 


ludicio de Cursu Theologico iam antea expresso pauca tantum addemus. 
Ut in uno volumine tractatus de Verbo Incarnato, de Deo Redemptore, de 
Beata Virgine, de Cultu Sanctorum, de Gratia Christi, de Fide, de Spe et 
de Caritate exponeret auctor ad concinnitatem astringebatur. Quae concinni- 
tas tamen ei in meritum fuisset vertenda, dummodo quaestiones maioris mo- 
menti controversiis otiosis praetulisset. Controversia autem de gratia efficaci 
et sufficienti (p. 185-208) fere aeque late evolvitur ac descriptio gratiae 
iustiticationis et gratiae sanctiticantis (p. 209-234), dum tractatus de Spe et 
de Caritate ad absolutum strictum minimum reducuntur (p. 296-305). Quod 
argumenta spectat quae ad probationem thesium afferuntur, auctor quandoque 
paucis contentus est; referimus per modum exempli ad loca ubi probatur 
mulierem e Gen. 3,15 esse B. Virginem (p. 99), vel Assumptionem B. Vir- 
ginis esse doetrinam definibilem (p. 107-110), vel in genere ad argumentum 
patristicum, quod ad testimonium quorumdam paucorum Patrum reducitur. 
Forma ceterum rigorose scholastica nostris temporibus non placet. AR, 


A. ZWART, O. S. Cr., Meidensche en christelijke Mysteriën (Catholi. 
ca), Brussel-Amsterdam, De Kinkhoren. 1947, 186 blz. 


Dit werk wil de kritiek maken op de grondslagen van de liturgische 
mysterieleer zoals ze door Dom Casel van de Benedictijnerabdij van María- 
Laach wordt voorgestaan. Casel leidt de bepaling van mysterie af uit de 
beschouwing van de heidense mysteriën om dit begrip vervolgens toe te passen 
op het christendom : « hetis een heilige kultuele handeling waarin een soterio- 
logisch gebeuren onder een ritus tegenwoordig wordt ; doordat de kultusge- 
meente deze ritus voltrekt, neemt zij aan de heilsdaad deel en verwerft 
daardoor het heil”. Schrijver onderzoekt in het eerste deel de heidense 
mysteriën van Eleusis, Dionysos, Isis en Mithras om te besluiten dat Casel 
zich niet voldoende gehoed heeft voor het gevaar christelijke ideën te leggen 
in de heidense mysteriën. Hij verwerpt dan ook Casel’s bepaling omdat de 
heidense cultusmysteriën slechts een verzameling zijn van riten, die meestal 
een symbolische nabootsing zijn van de mythe, waardoor de gelovigen magisch 
een gelukkig leven hier op aarde, maar vooral na de dood verkrijgen. 

Uit het onderzoek van het tweede deel blijkt dat het christendom wel 
een mysteriegodsdienst kan genoemd worden, maar dan in een andere zin als 
de heidense mysteriën. Wanneer de christenen het woord « mysterie» van 
het heidendom overnemen, hebben zij er een geheel nieuwe betekenis aan 
toegekend. De geheel uiterlijke analogiën kunnen niet leiden tot een gemeen- 
schappelijke definitie die Casel gaf. Zijn bepaling kan slechts opgaan voor 
de christelijke sacramenten, en dan moet men aan Casel's woorden een 
andere betekenis hechten dan hijzelf er aan gaf. Christus’ heilsdaden, die eens 
in de geschiedenis plaats grepen, komen niet meer in zichzelf tegenwoordig 
maar in hun effect. Het effect maakt ons tot leden van het mystiek lichaam, 
gelijkvormig met het hoofd. Zo staan deze mysteriën in een nauwe betrekking 
met hetgeen S. Paulus mysterie noemt, nl. het mystiek lichaam van Christus, 

Mee: 
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L'Eglise et le pécheur. La Pénitence (Cahiers de la vie spirituelle), 
Paris, Les éditions du Cerf, -Liége, La Pensée catholique, 1948, 256 pp. 

Les cahiers de la Vie Spirituelle visent à donner aux chrétiens à propos 
de chaque article de notre Credo, de chaque sacrement et de chaque partie 
de notre morale une vue d'ensemble de ce que croit et enseigne l'Eglise. La 
seconde édition du volume présent manifeste le désir du public catholique 
à étudier les données théologiques dans des ceuvres qui traitent la matière 
d'une manière adaptée et psychologique. C'est ce qw’ont voulu et obtenu 
les différents collaborateurs de ce volume. Dom J. Leclercq traite d'abord du 


caractère général de la pénitence, comme le sacrement de la réconciliation 


du pécheur avec Dieu dans la sainte Eglise du Christ. Succesivement viennent 
les études sur la contrition et le repentir (H. Dondaine-A. M. Henry), sur l'aveu, 
spécialement sur l'art de se confesser, la confession fréquente, la confession 
des enfants (M. Fargues), puis sur le ministre de la réconciliation, comme 
médecin des âmes et guide spirituel, et dernièrement sur la réparation. 
L'ouvrage se termine par une bibliographie spécifiée pour les différentes 
parties de la pénitence, et pour les catégories variées des pénitents. 
M. F. 


Pelgrims naar de Una Sancta. Hedendaagse belijdenissen, verzameld, 
ingeleid en van een nabeschouwing voorzien door Dr N.G.M. VAN 
DOORNIK M. S. C., Utrecht-Brussel, Het Spectrum, 1948, 22 x 15 cm, 
420 blz. 

Dit boek verzamelt de getuigenissen van hen die in de laatste 25 jaar 
op hun tocht naar levenszekerheid de Katholieke Kerk als einddoel vonden. 
Twee en zeventig Nederlanders uit alle geestelijke richtingen en ver uiteen- 
liggende maatschappelijke milieu's, getuigen hier van de genadewerking, die 
hen ieder langs eigen wegen bracht naar het Vaderhùis; pogen eerlijk te be- 
schrijven wat er in hen is omgegaan vanaf het ogenblik waarop zij heen- 
trokken uit de bun vertrouwde sfeer tot op de dag dat zij neerknielden en 
in volle overgave beleden «Credo in Ecclesiam cathoticam». De getuigenissen 
werden verdeeld in vier groepen naarmate de leeftijd waarop men in de katho- 
lieke Kerk werd opgenomen: 1) bekeerlingen onder de 21. jaar, 2) 21 tot 30 
jaar, 3) 30 tot 50 jaar, 4) ouder dan 50 jaar. De getuigenissen van Prof. Dr 
Gerretsen, hoogleraar in de wiskunde aan de rijksuniversiteit te Groningen 
en Prof. Dr. C.J. De Vogel, hoogleraar in de wijsbegeerte aan de rijksuni- 
versiteit te Utrecht mogen als bijzonder geslaagd heten. Dr N. G. M. Van 
Doornik geeft een éenheid aan het werk door een inleiding over de verantwoor- 
ding en groei van dit opzet alsmede door zijn kostelijke nabeschouwingen. 

Dit werk, alhoewel zeer persoonlijk in zijn veelzijdigheid, is een brok 
eerlijke en levende apologetica van de katholieke Kerk, ofschoon niet behebt 
met de logiek van een tractaat. Dit kan ook niet want de bekeringsweg wordt 
in laatste instantie niet door mensen geleid. Daarom zal het hoop geven aan 
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allen die nog zoeken naar de waarheid. Maar ook aan katholieken hebben 
de schrijvers iets te zeggen. Wanneer deze zich zullen bezinnen op dergelijke 
lectuur, zal het hun duidelijk worden welk een moeizame weg hun bespaard 
is gebleven, maar ook dat zij zelden deze bekeerlingen zullen overtreffen in 
frisheid van overtuiging en diepte van persoonlijke beleving. M.F. 


K. BELLON, Znleiding tot de natuurlijke godsdienstwetenschap (Phi- 
losophische bibliotheek), Antwerpen, N.V. Standaard-Boekhandel ; Nij- 
megen, Dekker & van de Vegt, 1948, 23 x 16,5 cm., 384 bl., gen. 
195 fr., geb. 230 fr. 


De natuurlijke godsdienstwetenschap onderscheidt zich van de bovenna- 
tuurlijke door de kenmiddelen welke zij aanwendt om de godsdienst te 
bestuderen. Zonder de mogelijkheid ener hogere door het bovennatuurlijk ge- 
loof geleide kennis uit te sluiten, doet zij siechts beroep op de waarneming 
en innerlijke ervaring enerzijds en de verstandelijke redenering anderzijds. 

De problemen die zich rond de godsdienstige verschijnselen stellen, 
worden ingedeeld in historische, psychologische, sociologische en wijsgerige. 
Mer Bellon beperkt zijn studie tot een onderdeel der godsdienstgeschie- 
denis. Wijl de eerste afdeling een algemene inleiding geeft over doel en 
methode van de verschillende vakken der godsdienstwetenschap, is de tweede 
gewijd aan het vraagstuk van de oorsprong der godsgedachte. De psycholo- 
gische, phenomenologische en godsdienstwijsgerige problemen worden slechts 
aangeroerd in zover zij verband houden met het onstaan van het godsdiens- 
tig leven. 

Deze derde uitgave werd, evenals de tweede, in ruime maat herwerkt 
en aangevuld. De algemene inleiding werd uitgebreid met een hoofdstuk 
over de godsdienstsociologie en de proeve enere algemene bibliographie 
werd aangevuld voor deze laatste en de godsdienstwijsbegeerte, en in het 
bijzonder verrijkt met Engelse en Amerikaanse werken. In de tweede 
afdeling wordt niet slechts het probleem van de historische doch ook dit 
van de psychologische oorsprong der godsgedachte uitvoeriger onderzocht. 
Ruim vijftig bladzijden handelen over de theorie van Pater Schmidt in 
dewelke schrijver ten slotte zeer critisch weet te onderscheiden wat vast 
staat en wat wankelt. De uiteenzetting over de ontwikkeling van de godsdienst 
welke vroeger in de derde afdeling te vinden was, is nu weggelaten, 

De naam van Prof. Bellon is een waarborg voor zijn werk. Wijl de 
overgrote meerderheid der publicaties over goddienstwetenschap van rationa- 
listen en relativisten stamt, heeft de auteur zich buitengewoon verdienstelijk 
gemaakt door de grondige studies welke hij van katholiek standpunt uit op 
dit gebied heeft geleverd. Men kan geen betere inleiding vinden om zich in 
de problemen der vergelijkende godsdienstwetenschap te initieren. De 
schrijver bezit zijn onderwerp volkomen, in de wijde zee van publicaties 
heeft hij al wat waarde heeft, opgevist, en de resultaten van zijn studie in 
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een klare gedegen en oordeelkundige vorm uiteengezet. Wij twijfelen er 
niet aan dat deze uitgave dezelfde bijval zal hebben als die welke de 
vorige publicaties van Mer Bellon is te beurt gevallen. BeaVenp: 


THEOLOGIA MORALIS 


ÀÂ. SNOECK, S.J., De psychologie van het schuldbewustzijn (Univer- 
sitaire bibliotheek van psychologie), Antwerpen, N.V. Standaard 
boekhandel ; Utrecht, Het spectrum, 1948, 22,5 x 14,5 cm., 282 bl, 
gen. 180 fr., geb. 225 fr. 

Door Prof. De Greef ingeleid in het nog mysterieuze gebied van de 
diepte - psychologie, heeft Pater Snoeck gemeend hette kunnen wagen deze 
nieuwe zielkundige zienswijze te benutten om een doorsnee te maken van het 
phenomeen der schuldbewustheid dat een zeer belangrijke plaats inneemt in 
de moderne ethica. Hij laat echter de vruchten van zijn persoonlijke opzoeking 
voorafgaan van de voornaamste hedendaagse opvattingen over het schuldbe- 
wustzijn, zoals men die vindt bij Nietzsche, Freud, Scheler, Stocker, Janké- 
lévitch en Otto Kant. Ook geeft schrijver voorafgaandelijk kennis van de ex- 
perimentele opzoekingen welke op dit gebied door Wunderle, Moers, Ensslen, 
Kelchner, Clostermann, Schlink en hem zelf werden gedaan. 

Onbevredigd door deze theoretische en empirische verhandelingen welke 
er niet in gelukten volledig tot de duistere diepten der menschelijke psychie 
door te dringen, zet de auteur dan zijn eigen originele enquête over het 
schuldbewustzijn uiteen. Hij heeft het phenomeen nagegaan met de blik van 
de dieptepsychologie volgens een methode die hij weerklankmethode noemt, 
en die er in bestaat de proefpersonen eenvoudig te laten uitdrukken of er 
in de diepte van hun ziel iets meezindert wanneer in haar oproepingen van 
concrete belevingen in verband met het te bespeuren phenomeen worden ge- 
daan (bl. 172). Het komt echter voor dat deze eigenaardige werkwijze tot 
geen indrukwekkende bevindingen heeft geleid. 

Op deze analytische matertaalverzameling volgt dan een synthetische uit- 
eenzetting der psychologie van het schuldbewustzijn. De bedoeling is hier in 
enkele ‘bladzijden het phenomeen af te bakenen, de karakteristiek, de psy- 
chologische voorwaarde en de betekenis ervan enigszins aan te duiden. Het 
schuldbewustzijn, aldus de auteur, is hoofdzakelijk een c«halt»-roep, op- 
dat we ons zouden bezinnen, het blinde doorjagen van de instinctieve ge- 
drevenheid zouden opgeven, en komen tot een integratie op hoger peil (bl. 
268). Liever had men gelezen, een «halt»-roep op de weg der begane 
zedelijke boosheid en een uitnodiging tot morele herwording. 

Deze zielkundige beschrijving van het schuldbewustzijn is voortreffelijk. 
Ze trekt terecht de aandacht op de affectieve ingredienten in de structuur 
van het phenomeen; ze staat op personalistisch standpunten onderlijnt zeer 
goed de betekenis der sympathie in het ontstaan en de groei van het zede- 
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lijke. Toch had men er graag het fondamenteel onderscheid tussen het schuld- 
bewustzijn van de wroeging en dat van het berouw in weergevonden. Ook 
leest men er formuleringen die wijzen op een te weinig critische overname 
van discuteerbare stellingen van Prof. De Greef, als b. v.: «in een zekere 
zin erkennen wij, zoals Freud het gezegd heeft, dat het zedelijk leven ont- 
staat in de overwinning van het Oedipuscomplex, maar dan beschouwd in 
de algemene betekenis van conflict met ouders» (bl. 251). Over ’t algemeen 
dient gezegd dat het zeer dankbaar onderwerp, dat hier tot studievoorwerp 
werd gekozen, wel grondig maar nog te veel «van buiten uit» is behandeld. 
Het boek is logisch gebouwd, klaar geschreven en gemakkelijk om lezen. 
We bevelen vooral de lectuur van het laatste deel aan. IVER: 


CERCLE THOMAS MORE DE CHARLEROI. Le divorce légal et la 
conscience (Etudes morales, sociales et juridiques), Louvain, Société 
d'Etudes morales, sociales et juridiques), 9, rue de Namur; Bruxelles, 
Maison Fernand Larcier, 26, rue des Minimes, 1948, 19,5 x 12 cm., 
88 p., 40 fr. 

Le cercle Thomas More de Charleroi groupe des avocats, des magistrats 
et des notaires en vue d’étudier les questions juridiques et juridico-sociales 
du point de vue catholique. Pendant l'année 1943 il s'est occupé du problème 


A 


du divorce légal et de lattitude à prendre à son sujet par ses membres. La 
question principale qui a été débattue, revient à ceci: « Est-il encore néces- 
saire, depuis la loi du 20 mars 1927, portant modification au régime de la 
séparation de corps, de choisir la procédure du divorce civil plutôt que celle 
de la séparation de corps, non pour rompre le lien conjugal, mais pour ob- 
tenir certains effets civils accordés par la loi au divorce et refusés à la 
séparation de corps. et en conséquence y aurait-il lieu de solliciter de l’Or- 
dinaire lautorisation d'’introduire une instance en divorce avec chance de 
Yobtenir ?» 

L'étude des principes de la morale catholique et des normes du droit 
civil en la matière a conduit à la conclusion que des cas peuvent se pré- 
senter où cette permission peut être demandée et accordée. Toutefois, dans 
la détermination de ceux-ci (p. 23) les auteurs se sont trop basés sur la 
Déontologie juridique du P.Salsmans qui date de 1925 et de ce chef ignore 
encore la loi de 1927, Les membres du cercle expriment néanmoins le vceu 
de voir modifier la législation sur le divorce et la séparation des biens dans 
le sens d'une extension ultérieure des eifets civils de la dernière. 

L’avocat, le magistrat et le notaire trouveront dans cette publication un 
exposé très clair de l'attitude catholique à adopter en cas d'intervention dans 
des causes de divorce et de séparation. Le prêtre prendra utilement con- 
naissance de la législation civile concernant ces procédures. 


EEMER, 
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R, GUARDINI, Vorschule des Betens, Einsiedeln - Zürich, Benzinger 
KGN AG A DAB AS Dr ear 20 DEDIE 

Er wordt veel gehamerd op de noodzakelijkheid van het gebed, doch te 
weinig aangeleerd wat bidden eigenlijk is. «Doce nos orare» blijft voor tal- 
rijke, ook oprecht religieuze zielen, nog steeds een onbeantwoord verzoek. 

Het waar gebed wordt ín ruime maat bepaald door de Godsgedachte en 
de Godsbeleving van den Christen. Wanneer deze het in de moderne drukte 
zo lastig heeft om te bidden, dan is het grotendeels omdat hij de stille in- 
gekeerdheid niet kan vinden, waarin de ziel zich concentreert en diep be- 
wust is van de transcendente werkelijkheid van de grote en heilige God, met 
dewelke zij in geest van eenvoud en rouwmoedigheid hoopt in contact te 
treden. 

Romano Guardini leidt ons in deze Vorschule des Betens binnen door 
dit boek waarin de eenvoud, klaarheid en degelijkheid die al zijn geschriften 
kenmerken, teruggevonden worden. De rijke inhoud van zijn werk valt 
op bij een korte oogslag op de titels der hoofdstukken: voorbereiding 
en ordening van het gebed, de werkelijkheid Gods en de grondact van het 
gebed, de heilige Drievuldigheid en het gebed, het mondgebed, het inwen- 
dig gebed, de voorzienigheid, het gebed tot de heiligen en de Moeder Gods, 
het gebed in tijd van dorheid, de samenhang van het christelijk gebedsleven. 

Zoals men ziet, behandelt de auteur hoofdzakelijk het individueel bidden 
en bijna niét het liturgisch gemeenschapgebed. Zijn boek is ontsproten in de 
persoonlijke beleving van een diep religieus mens. Velen menen ten 
onrechte dat zij kunnen bidden; in dit boek echter kan iedereen met Gods 
genade het leren. EVER. 


W.J. A.J. DUYNSTEE, C.SS. R., Burgerlijk recht en zielezorg, 
's Hertogenbosch, Palmberg, 6e druk 1948, 24,5.x 14 cm., 282 bl, 
geb. 215 fr. 


De practische zielzorg eist in menig geval kennis van de normen van 
het burgerlijk recht. Het is daarom zeer wenselijk, aldus Pater Duynstee, « dat 
een boekje zou worden uitgegeven in het Hollands geschreven, beknopt en 
helder een overzicht biedend van het Nederlands Burgerlijk Recht, in zover 
dit voor geestelijken van belang geacht kan worden». 

Dat dit op korte tijd reeds aan de zesde uitgave staat, spreekt voor zijn 
waarde. De vijfde editie gedurende de oorlog verschenen, was een onver- 
anderde herdruk van de vierde, omdat de schrijver geen regelen door de 
bezetter gegeven, als recht wilde opnemen. Thans krijgen we een bijgewerkte 
uitgave waarin een periode van tien jaar wetgeving en rechtspraak is aan- 
gevuld. Voor deze heraanpassing heeft de auteur beroep gedaan op Mr F.M. J.J. 
Duynstee, advocaat en procureur te Maastricht, die zich van de opgedragen 
taak met grote toewijding en nauwkeurigheid heeft gekweten. Om de vele 
veranderingen die noodzakelijk geworden waren, is deze editie nieuw ge- 
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nummerd, en voorzien vaneen vergelijkende tabel van oude en nieuwe nummers 
achteraan. 

De theologische tractaten De Matrimonio en De Justitia vinden in dit 
werk het meest aanvulling uit het burgerlijk recht. Daar het boek voor Neder- 
land bestemd is, zal de schrijver ons verontschuldigen wanneer wij voor 
onze Belgische lezers geen gedetailleerde inhoud aangeven. We drukken echter 
de hoop uit dat de Rechterlijke plichtenleer van Pater Salsmans, zaliger ge- 
dachtenis, ten gerieve van onze zielzorgers en rechtsgeleerden een gelijkaardige 
omwerking en aanvulling moge krijgen. BARON 


” 


THEOLOGIA PASTORALIS 


L. DE CONINCK, S. J., Problèmes de l'adaptation en apostolat, 
(Cahiers de la Nouvelle Revue Théologique IV), Tournai, Casterman, 
1949, 24 x 16 cm.‚ 166 p., 45 fr. 


Les publications des Michonneau, Godin, Boulard, ete et une immense 
littérature d'après-guerre témoignent que la chrétienté semble invitée à revoir 
les problèmes de l'apostolat en fonction de la condition actuelle de 
Phumanité. Objet de congrès et de discussions ardentes, [adaptation en 
apostolat est aussi le problème qu'étudie dans ce livre l'éminent professeur 
de théologie pastorale aux facultés théologiques S.}. de Louvain. 

Ce volume, pour l'essentiel, est constitué par une série d'articles qui 
ont paru dans la Nouvelle Revue Théologique et dans les revues Evangéliser 
et Zumen vitae. Après avoir mis au clair certaines notions essentielles, 
auteur étudie successivement l'adaptation de l'enseignement religieux et de la 
prédication, l'adaptation de l'apostolat aux nécessités du monde des travail- 
leurs industriels, ainsi que le rôle de la paroisse à l'heure présente. 

La mission de l'Eglise consiste tout d’abord à enseigner les hommes et à 
les former chrétiennement. Quelle que soit donc l'évolution de la Pastorale, 
il est incontestable que Yimportance de l'éducation religieuse et de la prédi- 
cation reste intacte. L'expérience unigue que lauteur a faite à Dachau le fait 
conclure «qu'il faut multiplier toutes les formes de la bonne prédication 
pour maintenir Vatmosphère spirituelle des chrétiens.»> Les vérités éternelles 
doivent être prêchées sous langle des préoccupations actuelles des travail- 
leurs industrieis aussi bien que de la bourgeoisie et des paysans : < nous ne 
sommes peut-être pas toujours diaphragmés comme il le faut ». La paroisse, 
à l'heure présente garde toute sa valeur. Elle nest pourtant pas le seul 
organe d’apostolat. A côté delle, en bonne entente avec elle, il y a d'autres 
organes. De la coordination vitale entre eux dépend, en notre temps, le 
triomphe du Royaume. 

Le problème pastoral aboutit toujours à cette solution foncière: le 
monde actuel réclame d'urgence des prêtres qu’ils soient totalement prêtres, 
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logiques jusqu'à la sainteté. « La première adaptation dont nous ayons besoin, 
c'est celle-là !» Voilà la conclusion de ce beau livre, écrit par un théologien 
avec une expérience apostolique considérable, par un prêtre au cceur ardent, 
qui considère comme le plus grand bonheur de sa vie « d'avoir été victime 
du ministère de la parole ». 
Les prêtres auront grand intérêt à lire et à méditer ces considérations. 
EE 


PRCHNRIEES Ster ARABE S, Snu SS TINGEHAMBER SSS 
LENS. Prédication et Prédicateurs. (Cahiers de la Nouvelle Revue 
Théologique III) Tournai, Casterman, 1947, 24-x 16 cm., 108 p. 39 fr. 
Ce volume est constitué par une série d'articles qui ont paru dans la 
Nouvelle Revue Théologique. Il est consacré à l'étude du «sermon », problè- 
me actuel, plus complexe que jamais. Un auditeur «silencieux» y prend 
d'abord la parole. Avec une délicatesse exquise il dit tout simplement ce 
qu'il pense des sermons qu’il a entendus au cours de son existence, et ce 
qu’il attend du prêtre qui lui prêche la parole de Dieu. Le Père Charies 
montre combien la prédication se rattache étroitement à la théologie. Son 
exposé de l'élément populaire dans les sermons de saint Augustin est très 
instructif. Les Pères Leys et Stinglhamber proposent aux prédicateurs 
d'aujourd’hui les lecons utiles et toujours actuelles qui se dégagent de «la 
prédication des apôtres » et des « prédicateurs du moyen-âge». Nous recom- 
mandons vivement la lecture de ce fascicule. [Hesje 


H. DUMERY, Les trois tentations de l'apostolat moderne, Paris, 
Éditions du Cerf‚ 1948, in -8, 162 p., 200 fr. fr. 

Le thème de I'humanisme chrétien est à l'ordre du jour. L’efficacité 
immédiate de lapostolat et l'incarnation du spirituel dans le monde actuel 
font l'objet de congrès et de discussions ardentes. Le souci de pénétrer par 
la religion la réalité sociale en sa mobilité même, de participer par l'apos- 
tolat à tout l'effort humain, de racheter les corps comme les âmes, se 
révèle un peu partout. 

Cette Étude «s'appesantit sur le danger tout actuel d'exagérer les notions 
d'efficacité ou même d’incarnation ». L’intention fonciêre de l'auteur est de 
purifier la visée apostolique. Après cent autres, il répète que l’apostolat est 
d'essence surnaturelle, et il se raidit contre toutes les tentatives de le faire 
dévier dans un engouement de techniques modernes et de procédés automa- 
tiques. Pour cela, il utilise l'analogie des tentations de Jésus, dont l'emploi 
parénétique est assez courant. L'auteur dénonce successivement l'aliénation du 
spirituel par le pragmatisme, par le faux messianisme et par le cléricalisme. 

Toutefois, il ne peut s’agir de revenir à un spiritualisme désincarné, à 
une mentalité d’évasion. Il faut d'une part maintenir la transcendance de 
YÉglise et d'autre part assumer toutes les tâches humaines. La solution est 


1 


à chercher aujourd'hui dans la promotion du laïcat à l'apostolat de l’action 
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catholique sous la dépendance de la hiérarchie, afin de pénétrer plus effica- 
cement d'esprit chrétien les secteurs autonomes de la vie familiale, politique, 
économique et professionnelle. 
Prêtres et séminaristes auront intérêt à lire et à méditer ce livre. 
dE 


DR. H. SCHMIDT, Organische Ascese. Een moderne, psychologisch 
georiënteerde wegwijzer naar godsdienstige levensvorming, volgens 
de vierde Duitse uitgave, vertaald door P. OTHMAR, O. F. M. Cap., 
Brugge, Franciscaanse Standaard, 1948, 18,5 x 12,5 cm., 610 blz, 
geb. 118 fr., gen. 100 fr. é 


Dit boek schenkt niet enkel stichtende lectuur, het is op de eerste 
plaats een wetenschappelijk werk. Om echter niet alleen de ascetische we- 
tenschap, doch vooral het ascetisch leven van dienst te zijn, heeft de 
schrijver getracht zijn uiteenzetting niet al te doctrinair voor te stellen, 
maar haar verband met het leven zo getrouw mogelijk te bewaren. 

Het bijzonder karakter van dit werk is met de titel organische ascese 
niet volledig uitgeput. Het breidt zich ook uit tot aanverwante gebieden en 
geeft benevens een psychologische oriëntering, op menige bladzijde een 
goed deel paedagogiek en pastoraal. Het stuurt aan op een harmonieus 
samenspel van natuurlijke en bovennatuurlijke krachten, ofschoon de genade 
een transcendenteel element blijft, onafhankelijk van de natuur en oneindig 
boven het natuurlijk leven verheven. 

De organische ascese bezit twee kenmerken : 1) de organisme - gedachte, 
gebouwd op het persoonlijk ideaal, 2) naast de dogmatische een sterk psy- 
chologische oriëntering. De organische ascese beschouwt dus het godsdienstig 
leven als een levende ontwikkeling en duidt het harmonisch verband tussen 
natuur en bovennatuur aan. Die ascese wordt genetisch opgebouwd, volgens 
de afzonderlijke ontwikkelingstrappen van het godsdienstig leven, niet logisch 
volgens afzonderlijke deugden. De zieleleiling wordt verbonden met de 
‘ogenblikkelijke noden en psychologische gesteltenissen. Het eenzijdig spiri- 
tualisme wordt door de organische ascese vermeden, daar deze de mens met 
al zijn vermogens aan God tracht te verbinden ; zij wil voornamelijk de nog 
zeer verwaarloosde psychologische zijde van de ascese naar voren brengen, 
Alle vormen en oefeningen van godsvrucht worden door de organische ascese 
tot de wortel en het wezen van het kristelijk geloof teruggevoerd. 

Het boek van D' Schmidt is een degelijk werk, dat nieuwe horizonten 
opent op het domein der kristelijke ascese. Biel 


Dictionnaire de spiritualité. Ascétigue et mystique Doctrine et histoire. 
Publié sous la direction de M.VILLER, S. J., assisté de F. CAVALLERA 
et de M. OLPHE-GALLIARD, S.J., avec le concours d'un grand nom- 
bre de collaborateurs. Fascicule XI: Clugny — Communion fréquente, 
Paris, Beauchesne, 1948, in-4, 255 col. 

Nous sommes heureux de pouvoir signaler â l'attention de nos lecteurs 
le fascicule XI du Dictionnaire de spiritualité. Parmi les nombreux articles, 
contentons-nous de relever : Code de droit canonique par E. Jombart, Ceur 
(Sacré), par A. Hamon, Ceurs (changement des, échanges des), une étude 
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três intéressante d’un- fait mystique, par A. Cabassut, Colère, par H. D.. 
Noble et M. Viller, Colin, (V. Jean-Claude), par tT J. Bonnefoux, Collard 
(Paul), par A Rayez, Collections canoniques, par Y. Zeiger, Colloque, par 
P. Pourrat, Colomban (saint), par tL. Gougaud, Combat spirituel, par P. 
Bourguignon et F. Wenner, Communautaire (vie) dans le clergé diocèsain, 
un article très intéressant et actuel de M. Viller, Communion (effets), par 
F. Cuttaz, Communion (pratique de la) par M. Viller, Communion (fréquente) 
par J. Dühr. 

Le Dictionnaire de spiritualité tend à être un véritable répertoire des 
auteurs spirituels, un répertoire à la tenue et âl'esprit vraiment scientifiques. 

Pals 


HISTORIA ECCLESIASTICA 


Le Pape Pie XII et la Guerre, Cahiers de Nouvelle Revue T'héolo- 
gique, 1, Tournai, Casterman, 1946, 16 x 23 cm, 126 p., 42 fr. b. 


Dès le début de son portificat Pie XII se trouvait devant un monde 
agité qui bientôt serait bouleversé de fond en comble parune terrible guerre 
mondiale et toutes ses conséquences tfâcheuses. 

Au cours des années 1939-1945 le Souverain Pontife mit en oeuvre toute 
son autorité morale pour empêcher la “guerre et limiter le conflit. Il multiplia 
ses démarches pour obtenir plus d’humanité dans la fagon de faire la guerre 
et pour soulager les souffrances des victimes. Il ne cessa de défendre les 
droits de la morale et l'inviolabilité des consciences contre la dictature de 
la force. Il travailla sans relâche à préparer la construction d'un ordre nou- 
veau en proposant au monde les principes d'une saine politique et d'une 
vraie justice sociale. Il rappela aux catholiques les moyens surnaturels qu’ils 
ont à leur disposition pour relever la société chrétienne de sa chute. 

En grande partie cette bienfaisance étendue ne fut pas consignée dans 
les actes officiels du Saint Siège. Dans le présent volume les Révérends Pêres J. 
Levie et E. Bergh reproduisent les documents publiés dans les Acta Aposto- 
licae Sedis de mars 1939 à juin 1945. Ils groupent les textes sous les quatre 
chefs suivants: |. Action pacificatrice et charitable; 2. Défense de la morale 
chrétienne contre le primat de la force; 3. Directives pour un nouvel ordre 
social et politique; 4. Appel aux moyens surnaturels. De cette facon leur 
étude fournit une documentation riche,sûre et pratique, qui permettra de mettre en 
lumière au moins l'action ofiicielle et publique du Saint Père, toujours trop 
ignorée, et de la rétablir dans sa vérité objective où elle fut déformée par 
des adverseires. EE: 


P.R. VAN GERVEN, O.F.M., De wereldlijke macht van den Paus 
volgens Augustinus Triumphus (Historische Bibliotheek van Gods- 
dienstwetenschappen), Antwerpen, Standaard Boekhandel, 1947, 17 x 
25 cm., 164 bl. 

Volledige eensgezindheid aangaande de grondstellingen die de verhouding 
tussen Kerk en Staat zouden moeten regelen, vindt men zelfs bij de heden- 
daagse katholieke rechtsgeleerden niet Een beste middel om ten minste tot 
een klaarder inzicht te komen van het probleem, is onderzoek en vergelij- 
king van oude en nieuwe theorieën, van middeleeuwse en moderne verhan- 
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delingen, vooral omdat het probleem in de Middeleeuwen voor het eerst in 
zijn volle omvang en acute vorm is gesteld en omdat de moderne oplossin- 
gen in mindere of meerdere mate van de middeleeuwse afhankelijk zijn. 
Onder de middeleeuwse auteurs die het probleem Kerk en Staat bestudeerden, 
neemt Augustinus Triumphus (1243-1328) een bizondere plaats in. Hij leefde 
in de overgangsperiode van de bloei- naar de herfsttijd van de Middel- 
eeuwen; in een tijd van scherpe conflicten, eerst tussen paus Bonifatius VIII 
en koning Filip de Schone, daarna tussen de pausen Clemens V en Johan- 
nes XXII enerzijds en de keizers Hendrik VII en Lodewijk van Beieren 
anderzijds; in een tijd ook van bittere polemiek tussen de talrijke publicisten 
van pauselijke en keizerlijke opinie. Triumphus heeft verscheidene geschrif- 
ten nagelaten ín verband met die strijd. Tot op heden echter werd geen 
grondig onderzoek aangaande zijn kerkelijk-politieke leer ingesteld en werd 
vooral door de auteurs, die zijn werk bestudeerden, niet genoeg rekening 
gehouden met het historisch kader en meer bepaald met de leerstellige om- 
geving waaruit zij groeiden. 

Hierin ligt de bizondere verdienste van Dr Van Gerven : dat hij de op- 
vattingen van Triumphus in zake Kerk en Staat aan een nieuw onderzoek 
onderwerpt, in het licht van de geschiedkundige gebeurtenissen en de ge- 
dachtenwereld waarin zij ontstonden. Zijn studie omvat drie delen. 

Het eerste deel handelt over Triumphus en zijn tijd. Het geeft eerst 
een kort overzicht van Triumphus’ leven en werken en wijdt daarna breed- 
voerig uit over het historisch en ideologisch midden waarin hij leefde en 
zijn Summa de potestate Ecclesiae, het voornaamste van zijn werken, op- 
stelde. Het gaat er over de grote conflicten die we reeds vermeldden, 
over de opvattingen van de H. Augustinus in zake politiek en de invloed 
van het politiek augustinisme op de Middeleeuwen, over het aandeel van 
het Aristotelo-Thomistisch naturalisme in de ontwikkeling van de middeleeuwse 
publiekrechterlijke leer, over de sociale en civiel-politieke structuur van de 
Middeleeuwen. 

Het tweede deel wijst op de betekenis door Triumphus gegeven aan de 
notie « Kerk» en de macht door hem toegekend aan de paus. Meestal be- 
doelt hij met « Kerk» de Respublica christiana van het Westen, soms ook 
heel de sacrale kerkelijk-politieke gemeenschap der Middeleeuwen. In die 
gemeenschap is slechts één potestas en ze is bij de paus, die ze onmiddel- 
lijk van God ontvangt, een macht over geestelijke en tijdelijke zaken. De 
macht die de bisschoppen en prelaten bezitten is « gederiveerd» van die 
van de paus; die van de wereldlijke vorsten is slechts tijdelijke macht ir 
ministerium data, ten dienste van anderen meegedeeld. 

Het derde deel onderzoekt Triumphus’ opvattingen over de tijdelijke 
macht, over het onderscheid tussen tijdelijke en geestelijke macht en over 
de verhouding van die twee machten : het probleem «Kerk en Staat». Het 
onderzoek leidt tot deze besluiten : de paus heeft als « vicarius Dei et 
Christi» voor heel de wereld, dus ook voor de heidenen, universele juris- 
dictie over het tijdelijke, wat neerkomt op een onttrokken zijn aan elk 
menselijk gerecht en een recht van tussenkomst in temporalibus zo dikwijls 
als er geestelijke belangen mee gemoeid zijn. De keizer heeft een dubbele 
functie : hij heeft de administrutio van het tijdelijke in naam van de paus 
en hij is beschermer van de Kerk, maar de paus is absoluut meester over 
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het keizerschap en beschikt vrij over de keizerkroon om ze te geven en te 
ontnemen. Monarchie van de keizer over heel de wereld is niet wenselijk, 
over heel het Westen slechts onder bepaalde voorwaarden. 

Het onderzoek in zijn geheel bracht Dr Van Gerven tot de conclusie 
dat Triumphus een Augustijns Aristotelo-Thomist is, doch op zijn manier en 
dat zijn leer zeer dicht staat bij wat we nu de onrechtstreekse macht 
noemen : de-geestelijke-jurisdictieop het geestelijke in het tijdelijke. Hij zou 
niet de fanatieke voorstander van het systeem der rechtstreekse macht zijn, 
waarvoor men hem vrij algemeen heeft doen doorgaan. 

We hebben hier alleszins een merkwaardige studie voorhanden, die 
de aandacht verdient van allen die zich aan het probleem Kerk en Staat 
interesseren. EE: 


PAEDAGOGIA 


F. HEIDENDAL en L. BRECKX, Ken uw kinderen. Handboek voor 
gezinsopvoeding, Brugge, Beyaert, 1948, 20,5 x 14,5 cm‚‚ 181 bl, 
gen. 55 fr. 


Het moet een gelukkig verschijnsel genoemd worden dat men hoe langer 
hoe meer terugkeert van de overschatting van de school en de onderschat- 
ting van het gezin in de opvoeding. Men kan niet genoeg onderlijnen dat 
de familiale opvoeding in ’t algemeen, de gezonde verhouding tussen man 
en vrouw, en de ware echtelijke liefde tussen beiden in ’t bijzonder, van 
fondamenteel belang zijn voor de normale opgroei van het kind. Dit hebben 
de schrijvers van dit boekje op voortreffelijke wijze gedaan door hun uit- 
eenzetting en behandeling van de meest typische twistvragen uit het complex ge- 
heel der familiale opvoeding: aanleg en milieu, gezag en vrijheid, belonen en straf- 
fen, spel en arbeid, godsdienstige, sexuele, sociale en esthetische opvoeding, 
typische kindergebreken, enz: 

Wij onderschrijven gaarne de inleidende woorden van Kan. De Hovre: 
« Een handboek voor gezinsopvoeding dient vooral actueel, aantrekkelijk, 
suggestief en practisch opgevat en uitgewerkt. Dit hebben de schrijvers be- 
oogd : de lezer zal kunnen vaststellen dat zij ook in hun pogen geslaagd 
zijn ». GAME 


L. BAUWENS, Code de l'enseignement primaire, Douz. éd., Bruxelles, 
T’Edition Universelle S. A., rue Royale, 53, 1948, 19 x 12,5 cm, 
200 fra 10e. 


M. Bauwens est directeur général honoraire de l'enseignement, chef de 
cabinet et conseiller juridique honoraire au ministère de l’Instruction Publique. 
Ces titres garantissent sa compétence pour composer l'oeuvre qu’il nous 
présente et dont les onze éditions précédentes attestent le succès. Le 
nouveau Code qui était intitulé autrefois Manuel de la législation scolaire 
comptend quatre parties : la disposition constitutionelle relative à l'enseigne- 
ment, la. législation scolaire, un commentaire de celle-ci et une série d’arrê- 
tés organiques de l'enseignement. 

Un livre qui est de nature à pouvoir rendre de grands services aux 
inspecteurs, aux professeurs et Éélèves des écoles normales, à tous ceux qui 
s'occupent et se préoccupent de l'enseignement primaire, | At 5-5 
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ZUSTERS DER CHRISTELIJKE SCHOLEN VAN VORSELAAR, Godsdienst- 
onderricht voor den derden graad (Onderwijst…. en leert onder- 
houden…), Leuven, Bibliotheca Alphonsiana, 97, Brabangonnestraat, 
1948, 2 delen, 4e uitgave, 22 x 14,5 cm, 328 en 320 blz., 180 fr. 

De handboeken van godsdienstonderricht in de eerste en tweede graad 
werden vroeger in het tijdschrift besproken en warm aanbevolen: cfr Coll. 
Gand., 1948, t. XXXI, p. 264-266. Het handboek voor de derde graad ver- 
dient dezelfde lof. 

De inhoud van deze cursus is de leerstof welke in het Godsdienstpro- 
gramma voor deze graad is aangeduid. Wat de uitwerking betreft, werd 
rekening gehouden met de psychische ontwikkeling van de derdegraad - leer- 
ling, zoals deze beschreven staat in de Godsdienstmethodiek welke de Zusters 
van Vorselaar als leiddraad bij hun uitgaven aanwenden. Deze leerling immers 
heeft reeds meer zin voor klare begrippen, logisch verband en verstandig 
memoriseren. Daarom wordt de leerstof uit de vorige graden niet alleen 
verrijkt, maar vooral geordend in lessenreeksen waarin onderlinge verhouding 
en innerlijke grond meer verantwoord is. Daarom ook worden na de uit- 
eenzetting der leerstof korte denkoefeningen voorzien in betrekking met de 
tekst. 

Onder de kinderen van de derde graad zijn er in ons bisdom vele die in aan- 
merking komen voor de Plechtige Communie en de vernieuwing der doopgeloften. 
Bijgevolg zullen vermelde lessen niet alleen voor het onderwijzend personeel, 
doch ook voor de priesters stof en inspiratie bieden bij de voorbereiding der 
communicanten. Leb 


S(EURS DES ECOLES CHRÉTIENNES DE VORSELAAR, Cours d'in- 
struction religieuse pour les 13 et 14 ans (4° degré) (Enseignez et 
apprenez-leur à observer…), Première et deuxième partie, Louvain, 
Bibliotheca Alphonsiana, 97, Rue de la Brabangonne, 1948, 22 x 14,5 
cm., 346 p. et 331 p., 90 fr. par volume, 

De plus en plus les sceurs de Vorselaar se révêlent infatigables dans 
la publication de manuels catéchétiques: voilà qu'elles éditent déjà une 
traduction frangaise de leurs Cours d’instruction religieuse. Les présents volumes 
sont ladaptation de Godsdienstonderricht voor 13- en 14-jarigen (4° graad), 
et contiennent dans la première partie les lecons prévues par le programme 
pour la période entre le début de l'année scolaire et le 3° dimanche après 
VEpiphanie, et dans la seconde celles pour la periode de Septuagésime à la 
6° semaine après la Pentecôte. 

Aussi bien au point de vue de la psychologie et de la didactique qu’à 
celui de la doctrine, ces legons conviennent parfaitement aux élêves du 4° 
degré. Les matières étudiées dans les années précédentes sont ici synthéti- 
sées et présentées sous un angle nouveau dans le but de préparer les en- 
fants à la fois consciemment et systématiquement à la vie. 

La méthode eucharistique étant définitivement adoptée, la base dogma- 
tique de ce cours est la doctrine de la S. Trinité, du Christ-Rédempteur, de 
VEglise et de sa mission sanctificatrice. Trois lecons fondamentales concernant 
la vie naturelle et surnaturelle, ’homme devenu chrétien et la destinée éternelle 
introduisent le cours. Les trois branches de l'enseignement religieux, à savoir, 
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le catéchisme, l'histoire sainte, la liturgie se complètent mutuellement d'une 
facon très harmonieuse. Leg legons pratiques et les cas de conscience qui 
suivent l'exposé doctrinal, permettent d’appliquer la vérité religieuse à la vie 
individuelle, familiale et sociale de l’élève. eea 


HAGIOGRAPHIA 


O. JACOBS, Edward-J.-M. Poppe (r8go-1924), Averbode, Goede Pers, 
1948, 14 x 21 cm, 400 blz., gen. 100 fr. 


Voor deze vierde uitgave van zijn werk kreeg de schrijver dokumenten 
en getuigschriften ter inzage, die eerst naar aanleiding der opening van het 
proces voor de zaligverklaring van E.H. Poppe aan het licht kwamen. 
Nieuwe gegevens lieten toe het overzicht van sommige perioden uit Poppe's 
leven bij te werken. Ze leidden vooral tot een grondige herziening van het 
hoofdstuk over het eerste seminarie-jaar te Gent en van dat over de E.K, 
De veranderingen zijn echter niet van dien aard, dat ze merkwaardige wij- 
zigingen zouden aangebracht hebben aan het algemeen levensbeeld van Poppe, 
zoals dit in de vorige edities der biografie werd afgelijnd. : 

Wij wensen deze nieuwe druk een ruime verspreiding toe. Een betere 
kennis van Poppe’s heerlijk priester- en apostelleven zal bij geestelijken en 
leken meer ijver voor het goede verwekken. laa, 


OPUSCULA RECEPTA 


- A. Prirsman, Praktische wenken voor de catechisten, Gent, Van Fleteren, 1948, 
21 x 13,5 cm., 45 bl, 18 fr. 

Dit boekje bevat enkele wijze raadgevingen in verband met de hoedanigheden 
van de catechist, de methode en leervorm welke hij dient aan te wenden. Het 
wordt echter door de publicaties over de nieuwe methode in de schaduw gesteld. 
- J. Van pen Eynpe, Het Drama van Golgotha (Opbouwen), Leuven, Bibliotheca 
Alfonsiana, 1949, 20 x 13,5 cm., 57 blz., gen. 25 fr. 

Een passiespel in negen taferelen met proloog en epiloog, zo eenvoudig mogelijk 
opgesteld met behulp van teksten uit de Evangelieverhalen zelf. 

- J. Guuwot, Cow-Boy et Trappiste (Frère Mary-Joachim), Toulouse, Apostolat de la 
Prière, 1949, 16 Xx 12,5 cm, 79 pp-, 80 frs. fr. 

Dans la Collection Études Religieuses, Liège, La pensée catholique, 1949, 18 X 12 
cm., 6 fr., ont paru les brochures suivantes: 

- SS. Pie XII, Message de Noël, 24 décembre 1948, Suivi de L'Union entre les 
pays européens, n. 644, 20 pp. 

- G.M. Lepenr, O. P., Plaidoyer en faveur de la Providence, n. 645, 16 PP- 

- A. Sramier, Marie dans ’'Évangile, n. 646, 24 pp. 

a S. Exc. L. J. Kerkuors, Problêmes sociaux actuels (Avec notes pour Cercles 
d'Etudes, par Abbé P. Bentem), n. 647, 23 pp. 

- À. D. Serrirrances, O. P., Théologie et Rédemption, n. 648, 35 pp. 

= E,‚ BerNmonr, o.p., Nourritures terrestres et Liberté chrétienne, n. 651, 24 pp. 

- G. Pamiers, La sainte Trinité dans la wie du chrétien, n. 652, 19 pp. 


Articuli 


HET PROBLEEM VAN DE GELCOFSACT 
volgens R. AUBERT. 


In de reeks der proefschriften van de theologische faculteit te 
Leuven werd in 1945 door E‚H. R. Aubert, thans professor aan het 
Seminarie te Mechelen, het magistrale werk voorgedragen «Le Probleme 
de l'acte de foi. Données traditionelles et controverses récentes» (1). 

Het omvangrijke werk met zijn 800 blz. zal ongetwijfeld een 
mijlpaal betekenen voor de theologische oplossing van het geloofspro- 
bleem. Het bevat een positief-historisch onderzoek naar de gegevens 
der katholieke leer alsmede der theologische traditie (blz. 1-222); een over- 
zicht van de controversen rond het geloofsprobleem gedurende de laat- 
ste vijftig jaar (blz. 223-643) om uit de eisen van het positief gegeven en 
de huidige betrachtingen een degelijke synthese op te bouwen, waar- 
van de auteur enkele trekken aanduidt in zijn laatste deel (blz. 644-786). 
De rijk gedocumenteerde bibliographie aangebracht bij de behandeling 
van de onderscheiden onderwerpen of auteurs maakt het eveneens tot 
een degelijke bron van informatie. De verklaring zelf van leerstellingen 
en theologische opinies geschiedt in het historisch kader van tijd en 
tijdsgeest, alsmede in verband met de heersende philosophische stro- 
mingen. Tenslotte het persoonlijk godsdienstig standpunt, dat de auteur 
inneemt, geeft het werk een vitaliteit die beantwoordt aan de huidige 
menselijke verlangens. 

Het is niet onze bedoeling in dit overzicht een volledige kritiek 
te maken van dit werk. Wij beogen alleen de rijkdom ervan te laten 
kennen aan onze lezers, ofschoon terloops een aanmerking in de uit- 
eenzetting zal ingeschakeld worden. 

Het grondprobleem van de geloofsact voor-E‚H, R. Aubert komt neer 
op de waardeschatting van de drie essentiële geloofseigenschappen, die 


(1) Louvain, Warny, 1945, 
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schijnbaar onverzoenlijk zijn: het geloof is enerzijds iets bovennatuur- 
lijks, een gave Gods; anderzijds is het een menselijke daad met een 
vrij karakter — waardoor het moreel en verdienstelijk wordt — en met 
een redelijke inslag waarbij het verstand rust vindt. Gans de theolo- 
gische traditie concentreert zich rond de uitbouw en verzoening van 
deze drie eigenschappen. Met voorkeur echter legden de theologen in 
de eeuwen na Trente de nadruk op het redelijk karakter van het 
geloof, deels uit reactie tegen het protestants illaminisme, deels om 
zich te meten met het rationalisme. Heden ten dage integendeel wordt 
zoveel toegewezen aan de inspiratie, hetzij instinctieve, hetzij godde- 
lijke, dat men het geloof te weinig gaat zien als menselijk-redelijke 
handeling. Deze probleemstelling bracht Mag. Aubert er toe zijn werk 
een sterk-historische inslag te geven. 


EERSTE DEEL 


De leer der Kerk 


Als basis voor de speculatieve opbouw van het tractaat «De Fide» 
moet de theologie aanvankelijk de juiste leer van de Kerk omschrij- 
ven. Deleer van de H. Schrift en van de Vaders wordt aan de hand 
van andere werken geschetst (Ll) ; vervolgens wordt een synthese van de 
leer van S. Thomas voorgesteld (II); tenslotte behandelt Schrijver 
meer exhaustief de tussenkomsten van het Magisterium van at Trente 
tot en met het Conc. van het Vaticaan (III-IV). 

De H. Schrift en de Vaders (I), speciaal S. Augustinus en de 
Vaders in het Concilie van Orange, stellen het geloof voor, niet 
louter als een assensus intellectualis veritati, maar eerder als een per- 
soonlijke stellingname van de mens die de heilsboodschap van God 
in Christus aanvaardt. Dit geloof is het resultaat van een innerlijke 
verlichting en aantrekking van Gods genade (Conc. van Orange). Op 
de verantwoording ervan voor de rede ligt niet het hoofdaccent. De 
bedoeling der Vaders is meer het geloof te verklaren in de zin van 
omschrijving van zijn object, Wel kennen zij uit de H. Schrift de 
uiterlijke tekenen die het goddelijk getuigenis bekrachtigen. Deze 
dwingen echter uit zich zelf niet tot geloof. Om tot dit resultaat te 
komen onderstellen ze mensen van goede wil, die innerlijk verlicht 
en getrokken door de genade, doorheen het menselijk schijnend ge- 
tuigenis een Godsopenbaring willen zien en vrij tot het geloof toetre- 
den. Uitdrukkelijk komt dit tot uiting bij S. Paulus en S. Johannes. Het 
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wordt sterk verdedigd door S. Augustinusen het Concilie van Orange 
tegen het semi-pelagianisme dat de komst van de mens tot het geloof 
uit eigen krachten mogelijk achtte. 

Deze leer werd reeds ten dele gesystematiseerd en nader omschreven 
door S. Thomas (II). Speciaal in zijn latere werken brengt hij de 
werking van de genade in verband met de wil, die aangetrokken 
door het verlangen naar zijn bovennatuurlijk einddoel, druk uitoefent 
op het verstand om te komen tot de assensus fidei propter aucto- 
ritatem Dei revelantis, omdat het tenslotte goed is voor de mens 
te geloven. Het geloof is essentieel een intellectuele act, bepaald door 
affectieve krachten, die groeien onder de invloed van de ingestorte ge- 
loofsdeugd : vandaar intrinsiek bovennatuurlijk. In de christelijke 
gemeenschap. der middeleeuwen spreekt S. Thomas eerder over de 
geloofsdeugd en neemt in het credibiliteitsvraagstuk eerder het 
objectief standpunt: de christelijke waarheden zijn in zichzelf geloof- 
waardig (vandaar het belang van de rationes convenientiae). Slechts 
occasioneel beschouwt hij het subjectief standpunt der geloofwaardig- 
heid, Hier blijkt nogmaals, naar Aubert, hoe in werkelijkheid de 
mirakelen niet noodzakelijk en ook onvoldoende zijn tot het geloof, 
als daarmee Gods genade niet gepaard gaat. Aubert schijnt 
de rol der mirakelen enigszins te minimaliseren als hij beweert dat 
deze hoegenaamd niet zouden vereist zijn. S. Thomas schijnt wel 
aan te nemen dat het geloof normaal een kennis vraagt van de 
uiterlijke waarborgen van de revelatie (cfr III Sent., d. 23, q.2, a. 2, 
sol. 1, ad 2... S, Theol., Ila Ilae, q. 2, a. 9, ad 3) (1). Zonder genade 
echter kan de mens niet komen tot de geloofszekerheid, misschien 
wel tot een opinio fortificata rationibus, die Aubert een « certitudo 
moralis » noemt en waaraan de mogelijkheid van een fides natura- 
lis correspondeert. Uit dit alles blijkt dat de thomistische theologie 
werkelijk gericht is op het bovennatuurlijk en religieus aspect van 
het geloof. Wel is er plaats voor vele redelijke handelingen maar 
deze vergezellen eerder het geloof, zonder er oorzaak van te zijn. 

Het Concilie van Trente, dat het IIIe hoofdstuk inluidt, omschrijft 
het geloof in zijn verhouding tot de rechtvaardiging. Het gevaar van 
subjectivisme dat in het protestantisme in kiem aanwezig was, 
trok niet de aandacht van het Concilie. Dit reageerde echter wel 
tegen de opvatting alsof het geloof louter een vertrouwensact zou zijn, 
volledig onder den invloed van de H. Geest, die op dat ogenblik in 


(1) Cf, E‚ Danis, Le problème de l'Acte de Foi, in Noup, Rev, T'héol., 1946, bl, 27, 
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de gelovige de rechtvaardiging bewerkt. Daarbij kan de mens zelf 
niets goeds tot stand brengen. Het Concilie aanvaardt wel dat het 
geloof bovennatuurlijk is; niettemin is er een vrije verdienstelijke 
beweging naar God, uitgaande van de mens die de gereveleerde 
waarheid als een nieuwe visie aanvaardt. Bovendien is niet de vooraf- 
gaande geloofsact, maar de geloofsdeugd het beginsel van de recht- 
vaardiging ; zij bewerkt deze evenwel niet zonder de werken der 
liefde, ofschoon zij ook deze inspireert. Tenslotte, ofschoon. het 
levendig geloof alleen effectief beginsel is van het goddelijk leven voor 
de gelovige, wordt het geloof van de zondaar, tegen de protestantse 
leer over het noodzakelijk samengaan van geloof en rechtvaardiging, 
als bovennatuurlijk gedefinieerd. 


Schrijver behandelt na de leer van Trente verschillende par- 
ticuliere tussenkomsten van Rome, eerst in verband met de theolo- 
gische twisten in België in de XVIIe eeuw tussen het Rigorisme 
(Univ. van Leuven) en de laxistische probabilistische moraal der 
religieuzen. Onder de veroordeelde stellingen der probabilisten raken 
er vier het geloofsprobleem. Zij worden voor de praktijk als ver- 
derfelijk aangezien omdat zij het goed recht van afval en twijfel in 
het geloof verdedigen. De grond der dwaling was een rationalistische 
inslag die de geloofszekerheid laat afhangen van rationele motieven. 
Nog eens beklemtoont Rome het moreel en bovennatuurlijk aspect 
van het geloof dat niet op één lijn mag gesteld met menselijk 
weten, In de XIXe eeuw vervolgens, deed het heersende rationalisme 
nog sterker zijn invloed gelden in de katholieke theologie, vooral in 
de universiteiten van Münster en Bonn. Hermes doceerde er een 
geloofsopvatting die van het primordieel recht van.…de rede vertrekt, 
en met behulp van Kant's philosophie zich kan meten met de ratio- 
nalistische eisen. Het eigenlijke geloof, genoemd « Vernunftglaube », 
moet het resultaat zijn van een dwingende argumentatie, hetzij 
omwille van intrinsiek bewijzende argumenten, hetzij omwille van 
morele verplichtingen. Het geloof immers moet ten allen prijze 
redelijk zijn. De katholiek moet dan ook eerst ernstig gaan twijfelen, 
om des te solieder zijn geloof te verantwoorden. Het is alleen de 
« Herzensglaube » het praktisch geloof of het christelijk leven dat vrij 
aanvaard wordt en dat onder invloed staat van Gods genade. In Frank- 
rijk ontstond anderzijds, uit reactie tegen deze absolute suprematie 
van de rede, het fideiïsme onder leiding van Bautain en Boonetty. 
Deze minimaliseerdea zodanig de capaciteit van de rede om het 
Godsbestaan en de geloofwaardigheid van de Openbaring te bewijzen, 
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dat men alleen door blind geloven de redenen die pleiten voor het 
geloof kan kennen. Het geloof zou een radicale abdicatie aan de 
eisen der rede insluiten. 

Beide dwalingen werden onderscheidelijk aan de kaak gesteld, 
de eerste, door de scherpe veroordeling van Gregorius XVI, in de 
encycliek « Dum Acerbissimas» van 1833, de tweede onder de mil- 
dere vorm van onderschrijving van een aantal stellingen nopens de 
mogelijkheid van de rede om Gods bestaan, de onsterfelijkheid van de 
ziel, de menselijke vrijheid te bewijzen en om ons met behulp der 
genade naar het geloof te leiden. 

Deze dwalingen van rationalisme en van fideïsme samen met 
het illaminisme van de protestanten gaven ook aanleiding tot de 
elaboratie van de constitutie « Dei HFilius» van het Concilie van het 
Vatikaan (Hst. IV). Steunend op de kandelingen van het Concilie, 
uitgegeven door Mansi, schetst Aubert de geschiedkundige evolutie die 
leidde tot het vastleggen van de substantiële waarheden over het ge- 
loof in zes onderscheiden paragraphen (Denz. 1789-1794), waaraan de 
canous «de fide » beantwoorden (Denz. 1810-1815). In tegenstelling 
met de suprematie van de rede en in onderscheid van de wetenschap- 
pelijke kennis, wordt het geloof gedefinieerd als een deugd waardoor 
men de geopenbaarde waarheid propter auctoritatem Dei revelantis 
aanvaardt. Aubert geeft dan zeer klaar de opvatting van het Concilie 
weer nopens het credibiliteitsvraagstuk. Hetgeen er beweerd wordt 
over de evidentia credibilitatis die het Concilie toeschrijft aan de 
revelatie, raakt niet de waarheid van het openbaringsfeit maar zijn 
geloofwaardigheid. Deze geloofwaardigheid bestaat hierin dat het feit 
van de revelatie genoegzame waarborgen biedt om een assensus prudens 
te verdienen. Verder beweert Aubert dat, volgens de Vaders van het 
Concilie, tot de redelijkheid van het geloof alleen vereist is dat er 
objectief genoegzame motieven van geloofwaardigheid der revelatie 
kunnen gekend worden. Om te geloven zou er dus geen voorafgaan- 
de subjectieve kennis van die motieven nodig zijn. Dit laatste kan 
enigszins betwijfeld worden. In het begin immers van volgende para- 
graaf, waarin vrijheid en bovennatuurlijkheid van het geloof — ook van 
het dode geloof — tegen de semíi-rationalisten verdedigd wordt, onder- 
stelt de inleidende zin, dat het geloof ook subjectief redelijk zou zijn: 
«guamguam fides nequaqguam sit motus animi coecus». De facto, 
ofschoon kan aanvaard worden dat het Concilie dit niet uitdrukkelijk 
doceert, wijst gans de contekst in die richting. Is het daarom niet 
dat de mirakelen als duidelijke tekens aanzien worden voor iedereen, 
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vomnium intelligentiae accommodata», en de Kerk als het grote 


middel waarlangs de mensen tot geloof komen het grote credibiliteits- 
teken wordt genoemd, «signum levatum inter nationes.…. manifestis 
notis», krachtens hetwelk het geloof van de eenvoudigen ook redelijk 
is, 

Nopens de uitspraak van het Concilie over de volharding der 


katholieken in het geloof, zet Aubert de verschillende interpretaties 


op punt. Hij aanvaardt niet dat het Concilie heeft willen leren dat 
iedere afval van het katholiek geloof een zware subjectieve fout zou 
insluiten. De veroordeling treft alleen hen die, wijl zij het geloof 
afhankelijk maken: van rationele argumenten, gevolgentlijk besluiten 
tot het recht op twijfel of afval, in geval van afwezigheid van dergelijke 
demonstratie. 

Als besluit van dit eerste deel drukt Schrijver op het feit dat de 
katholieke traditie, ofschoon zij het werk der rede niet uitsluit, toch 
primordiëel het genade element en de morele inslag van het geloof 
voorhoudt. Hieruit volgt dat genade en goede gesteltenissen niet lou- 
ter een ontologisch-natuurlijke act verdienstelijk maken, maar een 
rol zullen spelen in de komst van de mens tot het geloof. 


TWEEDE DEEL 


Naar een speculatieve opbouw 


Stand van het vraagstuk 


Op de basis van het positief onderzoek der bronnen en binnen 
de grenzen door dit onderzoek bereikt, dient de speculatieve opbouw 
van het tractaat «De Fide» te geschieden. Men dient echter eerst 
kennis te nemen van het gepresteerde werk en de voorhanden zijnde 
oplossingen. Daarom wordt de theologische — soms ook literaire — 
productie der laatste vijftig jaar uitvoerig onder ogen genomen. Deze 
studie is niet louter een aaneenschakeling van resumés van wer- 
ken; in het licht van de voorafgaande leer der Kerk worden de 
verschillende systemen onder de loupe genomen en getoetst. Het 
waardeoordeel dat schrijver velt is over het algemeen zeer gefun- 
deerd. Zijn persoonlijke sympathieën echter breken soms sterk door, 
hetgeen hem andere schrijvers met minder begrijpen doet be- 
handelen. 

In het bestek van dit artikel is het ons onmogelijk een gedetail- 
leerd overzicht te geven van al de auteurs die werden behandeld, 
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Daarom geven wij in de mate van het mogelijke de richtingen weer 
die sinds + 1900 in de theologie opvolgentlijk of soms tegelijkertijd 
optreden. 


[. Als vertrekpunt neemt Aubert de traditionele theologie, die in 
continuïteit met de grote theologen der SJ. en O.P. uit 16e-17e eeuw 
geen merkwaardige vooruitgang kende. Integendeel werd onder invloed 
van het rationalisme het bovennatuurlijk en religieus karakter van een 
act, die nochtans grondslag der rechtvaardiging was, nog meer in de 
schaduw gesteld. De scholastische theologie rond de jaren 1900 
beklemtoont de theoretische demonstratie van de praeambula fidet, 
om derwijze voor hen die bekwaam zijn de geloofwaardigheidsmotie-_ 
ven te appreciëren, tot de louter natuurlijke evidentie over het feit 
der goddelijke revelatie te komen. Voor de redelijkheid van het ge- 
loof der eenvoudigen, die onbekwaam zijn tot dergelijke natuurlijke 
zekerheid, schept men het begrip van een relatieve zekerheid, gegrond- 
vest op menselijke gekwalificeerde tussenkomst. Dergelijk interesse 
voor de redelijkheid van het geloof kon niet anders dan schaden 
aan zijn bovennatuurlijk en vrij karakter. Waarom zou de genade 
nog nodig zijn en hoe zou mijn geloof nog bovennatuurlijk zijn, 
tenzij door toevoeging van een accidentele genade? Wat zoude vrije 
wil nog kunnen beïnvloeden, tenzij een abnormale twijfel voorkomt 
in de redelijke gang naar geloven. 

Deze opwerpingen brachten Billot er toe, gevolgd door Bainvel 
in Frankrijk en Pesch in Duitsland, het theologaal geloof op te 
vatten als fides auctoritatis. Bovennatuurlijk en vrij gewild omwille 
van het objectieve Godsgezag in de openbaring, zou dit onafhankelijk 
zijn van de rationele motieven uit het wetenschappelijk geloof (fides 
scientifica) of van de subjectieve kennis van de credibiliteit. Nu kan 
echter de vraag gesteld worden of deze fides auctoritatis nog in 
iets redelijk is: het gaat immers om een autoriteit die niet gekend 
is en dus ook niet in staat om ons te bewegen tot vertrouwen en 
geloof. Billot heeft echter de grote verdienste de syllogistische opvatting 
van het geloof te hebben gebroken. 

Anderzijds hebben de zuivere volgelingen van S. Thomas, de 
Dominikanen, in het begin van deze eeuw wel theoretisch het boven- 
natuurlijke als oorzaak van het geloof beklemtoond. Praktisch hebben 
zij die stelling echter ontzenuwd door de bewering dat de geloofsact 
quoad modum bovennatuurlijk wordt, nadat men de natuurlijke 
evidentie nopens de waarheid van het christendom heeft vastgesteld, 
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De grondfout van deze pogingen ligt in een opvatting van het 
geloof als een louter intellectueel instemmen met een stel waarheden, 
geconditionneerd door een uiterlijke credibiliteit. 


IL. Bij het begin van de twintigste eeuw, tengevolge van het de- 
ficiet van het sciëntisme, rationalisme en materialisme, die geen oplossing 
boden voor de grote levensproblemen, is geloof en apologetica niet 
meer een schoolprobleem, maar een levensvraagstuk geworden. Zo 
zijn er vooral in Frankrijk een aantal strekkingen voorhanden, die 
in het affectieve, het emotionele en zelfs instinctief-irrationele element 
een grondslag willen zoeken voor de oplossing van het godsdienst- en 
‘geloofsprobleem (art. 1). Die tendens verklaart het succes, van het 
Neo-Kantisme, dat buiten de abstracte redenering om, uit de affecti- 
viteit van de mens een morele levensbeschouwing beweert af te leiden ; 
verder de groei der psychologie, die het leven van de geest en het 
geloof in verband brengt met affectiviteit en levenspraktijk (Payot, 
Bos) ; en het ontstaan van de liberaal-protestantse geloofsopvatting, 
die gefundeerd is op de irrationele, individuele godsdienstige onder- 
vinding. 

In deze atmosfeer ontstond de philosophie van M. Blondel 
(L'Action) en zijn invloed in hetgeen Aubert noemt « de blondeliaanse 
richting in de theologie van het geloof». ” 

M. Blondel (art. 2) bedoelde van philosophisch standpunt uit, de 
voorwaarden te onderzoeken, waarin het probleem van een bovenna- 
tuurlijke revelatie wordt gesteld en opgelost. Het is immers niet voldoende 
— zegt Blondel — dat een openbaring van buiten uit met goddelijke 
waarborg zich opdringt. Er dient ook van het subject uit een _plicht- 
bewustzijn te groeien tot aanvaarding van die revelatie. Door een 
analyse van het menselijk leven komt hij tot het besluit dat er in de 
mens een bewuste nood aan hogere waarden aanwezig is. Deze nood 
kan noch door de natuurlijke orde, noch door de mens uit zichzelf 
voldaan worden. Hieruit zal dan ook, bij een eventuele hulp van een 
bovennatuurlijke openbaring, de verplichting groeien deze laatste te 
aanvaarden. Het is echter niet mogelijk mathematisch het bestaan van 
die bovennatuurlijke openbaring te bewijzen. De zekerheid erover kan 
niettemin in ons groeien door effectieve ondervinding of beleving van 
deze revelatie (L'Action). In dit perspectief wordt de menselijke per- 
soon zelf met het geloofsgegeven in verband gebracht. Het geloof is 
dan niet louter een theoretische aanvaarding van een aantal waarheden, 
maar de persoonlijke stellingname van iemand die het leven van God 


ad DE Der 


dl de 


als basis voor zijn eigen leven aanvaardt. Dit is concreet geloof. Het 
is duidelijk dat in dit kader de subjectieve menselijke wilsgesteltenis- 
sen van groot belang zijn in het begrijpen van de geloofwaardigheids- 
motieven,en dat de wil in het geloof zelf niet een louter uitwendige 
invloed zal hebben, maar met het verstand de intrinsieke rol van 
verwerving en verwerking van het reële geloofsgegeven zal hebben. 
Blondel mag hier niet beschuldigd worden van naturalisme, zoals het 
gebeurde. Hij ontleedt immers de concrete mens, die juist onder 
invloed van de genade zijn religieuze onrust bewust wordt, nederig 
gesteld is in het credibiliteitsonderzoek en onder hetzelfde impuls het 
geloofsgegeven aanvaardt. Anderzijds dient gezegd dat M. Blondel 
weinig steunt op een essentieel element van het geloof als adhae- 
sio intellectus propter auctoritatem Dei revelantis. Terzelfdertijd 
wordt de historische bewijsvoering van het openbaringsfeit te veel op 
zij geduwd. Wel aanvaardt hij die objectieve revelatie van buiten uit 
door God gegeven, maar sommige uitdrukkingen laten te veel ver- 
moeden dat het voorwerp van onze religieuze nood niet alleen slaat 
op de idee van een bovennatuurlijke revelatie, maar evengoed op de 
inhoud van verscheidene dogma's. Deze tekorten van M. Blondel die 
zijn stricte orthodoxie niet in het gedrang brengen, zullen echter 
aanleiding worden tot excessen bij zijn volgelingen. 

Dat was reeds het geval bij Laberthonière door Aubert met 
veel sympathie beoordeeld (art. 3). In deze's sterk-polemische stelling- 
name tegen het overdreven intellectualisme, waarmee ten onrechte de 
scholastiek geidentificeerd wordt, bracht hij het geloof, ook het theologale 
terug tot de practische levenshouding van de mens. Daarbij verloor 
hij uit het oog het kenelement in het geloof, alsook de leer van 
Trente, dat het dode geloof een echt en bovennatuurlijk geloof is. 
Evenzeer in de geloofsmotivering achtte hij het feit en de autoriteit 
der Godsopenbaring van minder belang dan de zin en de vitale waarde 
die het geloofsgegeven bezit voor ons. 

Onder de theologen, die de leer van Blondel in de theologie 
orthodox uitbouwden, is vooral Kanunnik Mallet te noemen (art. 4). 
Zijn werk bracht de verzoening tussen de immanentiemethode door 
Blondel voorgestaan, en de traditionele scholastische opvatting 
over het geloof en de apologetica. Zijn centrale gedachte was, dat 
de objectieve bewijzen voor de revelatie, slechts efficaciteit kun- 
nen hebben, indien het subject innerlijk voorbereid is door een 
voorkomende genade en persoonlijke goede gesteltenissen. Indien 
men dus een voldoeninggevende oplossing aan het probleem van 
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de geloofsact wil geven is het niet genoeg de intellectuele 
motieven die het geloof voor de rede kunnen rechtvaardigen voor te 
leggen ; men moet verder de reële oorzaken zoeken die de omvor- 
ming van de ganse persoon door het geloof verklaren. Het Vaticaans 
Concilie beperkte zich tot het objectief aspect van het probleem : wat 
er te zien en te geloven valt. Daarmee is echter het probleem hoe 
men er toe komt te zien en te geloven, nog niet opgelost. Mallet 
duidde in verscheidene artikels de wisselwerking aan van de verschillende 
factoren : wil, genade, credibiliteit, zodanig dat het geloof niet meer 
kon beschouwd worden als het resultaat van logisch-sluitende rede- 
neringen. In het bijzonder kan het onderzoek naar de waarheid niet 
aangevangen, noch voleindigd worden, indien er niet aanhoudend een 
steun aanwezig is in de wil en in de liefde tot het goede, samen 
met een ingestorte hulp. 

In het licht van deze stroming streefden sommige theologen ernaar 
deze nieuwluidende opvatting over geloof en apologetica als traditioneel 
voor te stellen (art. 5). De ideeën over geloof bij de Vaders werden 
onderzocht (Martin) ; men vond contactpunten Lij twee grote kardi- 
nalen die als voorlopers van de immanentiemethode kunnen gelden : 
kardinaal Dechamps die op het Concilie van het Vaticaan grote in- 
vloed uitoefende (Mallet) en kardinaal Newman. Deze laatste werd in 
Frankrijk door Abbé Dimet en Bremond onder het vals daglicht, dat 
het fideïsme benaderde, voorgesteld. Deze opzoekingen kwamen ten- 
slotte toch ten goede aan de theologie van het geloof. Meer. en meer 
werd de studie ervan aan het domein der redenerende rede ontrokken 
en ging men de geloofsact ontleden in verband met de werkelijke 
levenspsychologie die ook geleid wordt door de morele gedragingen 
van de mens. 

Met deze doorbraak van de immanentiemethode in de ontleding 
van het geloof en de geloofsact, lopen paralleel de studies over het phe- 
nomeen van natuurlijk geloof in de menselijke samenleving (art. 6) 
en de verhandelingen van Eduard Leroy, onder invloed van Bergson, 
over de zin van de dogmatische uitspraken der Kerk (art 7). Zijn 
anti-intellectualistische interpretatie beklemtoont nog eens de noodzake- 
lijkheid van effectieve experiëntie om geloofszekerheid te hebben, in 
de schaduw latend het aanvaarden van het geloofsgegeven propter 
auctoritatem Dei revelantis. 

Tenslotte loopt deze richting ook uit op een exces, door de Kerk 
plechtig veroordeeld in het modernisme (art. 8). Dit herleidt het 
christelijk geloof tot een religieuze zin uit de nood aan het goddelijke 
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in de mens ontstaan : dusdanig wordt het geloof omwille van een 
goddelijke revelatie uitgeschakeld en is het dogma alleen nog de groei 
en de formulering van de zich expliciterende natuurlijke religieuze zin. 


Als we even het bilan van de invloed van M. Blondel op de 
studie van de geloofsact gaan opmaken moeten we met Aubert 
enerzijds de gegrondheid van sommige opwerpingen tegen de Blonde- 
lianen erkennen. Hun zogezegde innovatie in de geloofsopvattingen 
is niet zo nieuw als ze wel laten uitschijnen. Dezelfde ideeën kan 
men, ofschoon in andere vorm, terugvinden bij S. Augustinus en 
S. Thomas. Vandaar is hun kritiek op hun voorgangers dikwijls 
niet gemotiveerd en gaat hun anti-intellectualisme dikwijls gepaard 
met vage dubbelzinnige uitdrukkingen. Meer nog de idee dat het 
geloof meer is als een eenvoudige assensus aan een abstract systeem, 
brengt hen soms tot de identificatie van geloof en christelijk leven 
met het gevolg van dwaling over de natuur van het dode geloof dat 
volgens Trente een echt en bovennatuurlijk geloof is. Evenzeer de 
gedachte, dat een bewijs maar overtuigende kracht heeft bij iemand 
die goed gesteld is, bracht hen tot het loochenen van de objectieve 
waarde van de credibiliteitsmotieven. Tenslotte stelde hun reactie tegen 
het overdreven extrinsecisme in zake dogma het traditioneel begrip 
van het autoriteitsgeloof in de schaduw. 

Anderzijds dient gezegd dat de reactie door Blondel ingeluid, in 
haar geheel beschouwd, gezond was. De klassieke theologie, bekommerd 
om de rechten van God en de waarheid, accentueert het uiterlijk 
objectief aspect van de revelatie en de gevolgentlijke verplichting van 
de mens die te aanvaarden. Blondel en zijn volgelingen vertrekken 
van het subject en willen aantonen hoe het geloof zich komt inscha- 
kelen in het geestelijk leven van de mens, tengevolge van de imma- 
nente streving naar vervolmaking aan dewelke de goddelijke actie 
zich adapteert. Door de geloofsact in zijn wording (in fieri) na te 
gaan, hebben ze gezien dat het geloof meer is dan een aanvaarden 
op getuigenis van een aantal nieuwe waarheden. In zover het affir- 
matie is van bovennatuurlijke realiteiten, sluit het een totale verandering 
van oriëntatie in, een stellingname, waar de ganse mens aan deel 
neemt. Deze stellingname bevat in zich een vertrouwvolle overgave 
aan een vooraf aangevoelde tussenkomst van God in ons persoonlijk 
leven (eerste essentiële stap). Deze erkenning echter van het boven- 
natuurlijke impliceert ipso facto nog niet het aankleven van het 
geheel der goddelijke leer zoals ze door de Kerk is voorgesteld. In 
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dit tweede stadium blijven de objectieve credibiliteitsmotieven en de 
klassieke apologetica noodzakelijk, maar het resultaat ervan zal af- 


hangen van de richting die de wil, op zoek naar zijn einddoel en 
levensgeluk, aanneemt. 


III. In het derde hoofdstuk behandelt Aubert een poging van 
aanpassing van de theologie aan de nieuwe richting door de Blonde- 
lianen ingeslagen. Dit werk van Pater Ambr. Gardeil die de geloofsact 
wil inschakelen in het normaal psychologisch leven van de mens, 
houdt echter de verschillende elementen nog te veel uit elkander. 
Het geloof, gezien het bestemd is voor de mens als kennend wezen, 
eist als voorafgaande voorwaarde, een recht geïntentioneerd verstand 
dat zijn rationeel goed nastreeft. Dat noemt hij de intentio fidei; 
waarop een rationeel onderzoek, gebaseerd op de credibiliteitsmotieven 
dient te volgen. Dit judicium credibilitatis (Het openbaringsfeit is 
geloofwaardig) gaat onder de invloed van de wil een voorwaardelijk 
judicium credentitatis worden (Deze waarheid moet geloofd worden). 
Opdat dit oordeel echter absoluut en categorisch verplichtend zou 
worden moet de genade tussenkomen en leiden tot een assensus 
fidei. 

Onder invloed van de kritiek herwerkte Gardeil deze opvatting 
van meer concreet en reëel standpunt uit, zodanig dat het bovenna- 
tuurlijk karakter tenminste gwuoad modum reeds vanaf de aanvang 
in de «intentio fidein werd herkend. Ipso facto vereenvoudigde zijn 
systeem door het wegvallen van het judicium credentitatis naturale. 


IV. Het ophefmakende artikel van P. Rousselot : « Les Yeux de 
la Foi», in Recherche de sciences religieuses, 1911, zou dit nog meer 
vereenvoudigen. Omdat de openbaring een lering is in naam 
van God aan de mensen overgemaakt, behoeven we in eerste 
instantie zekerheid dat we te doen hebben met authentieke gezanten 
van God. Daartoe zijn er tekenen voorhanden, die echter slechts 
zekerheid kunnen verwekken indien ze als indicia van een goddelijke 
tussenkomst waargenomen worden. Men moet er dus een relatie tot 
de bovennatuurlijke orde in ontdekken. Dit kan slechts door de ogen 
van het geloof. Door het geloofslicht ontdekken we de zin en de 
waarde van de uiterlijke tekenen. We krijgen er geen nieuwe objecten 
door te zien, maar we ontvangen de scherpte van geest om in die 
tekenen te zien wat er reeds voorhanden was. Het geloofslicht werkt 
niet objectief (als objectum ut quod) maar subjectief (als principium 
ut quo). 
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Rousselot verwerpt dus de opinie van hen die door een louter 
rationele activiteit buiten invloed van affectiviteit en genade om, het 
goddelijk karakter van de revelatie willen bewijzen. De credibiliteit 
moet verworven door een synthetische activiteit van het verstand, niet 
door een deductieve. Het komt er op aan de mirakels te zien als 
tekenen van een goddelijke tussenkomst. Als gevolg hiervan is voor 
Rousselot het judicium credibilitatis niet onderscheiden van de assensus 
fidei supernaturalis. Er is ook geen stadium tussen zekerheid en 
twijfel over de waarheid der revelatie. 

In feite, zegt Aubert, komen we zonder genade niet tot een 
overtuigend credibiliteitsoordeel. Rousselot is echter mis wanneer hij 
beweert dat er geen stadium is tussen zekerheid en twijfel over 
de waarheid van de katholieke godsdienst. We kunnen wel een 
natuurlijke zekerheid hebben over de credibiliteit van de katholieke 
godsdienst, in die zin dat het volkomen redelijk is de zending van 
de katholieke Kerk te aanvaarden, spijts de overblijvende twijfels die 
onder invloed van de wil overwonnen worden. 


V. In het vijfde hoofdstuk behandelt Aubert de richting die de Duitse 
theologie na de voorgaande wereldoorlog aannam, vooral onder invloed 
van de phenomenologische school en van de waardephilosophie van 
M. Scheler. 

Parallel met een reactie tegen het overdreven intellectualisme van 
de scholastiek, wordt in de geloofskennis de nadruk gelegd op het 
affectief element dat ontstaat en groeit door de aantrekkingskracht 
van de geopenbaarde waarheden zelf. Deze richting werd hoofdzakelijk 
uitgewerkt op het domein van de algemene godsdienstfundering door 
M. Scheler, R. Otto en K. Barth. Naast een wetenschappelijke 
Godskennis kent men ook een onmiddellijke intuïtieve kennis van het 
goddelijke waarin de liefde een grote rol speelt. In reactie bovendien 
tegen het negentiende-eeuwse individualisme steunt men op het 
sociaal-communautair karakter van deze kennis die groeit in ge- 
meenschap, gezien de individuele reftexie het niet tot een goed einde 
kan brengen. 

In de uitwerking van deze richting op het domein van het posi- 
tief geloof verricht K. Adam meesterwerk. In een rede in 1920 voor 
de faculteit ‘van theologie te Tübingen uitgesproken, bepaalt hij de 
natuur van de katholieke geloofsact. Begrijpelijkerwijze legt hij het 
hoofdaccent op het bovennatuurlijk-mystisch aspect, dat van Gods 
zijde uit een goddelijke inspiratie onderstelt, en van de kant van het 
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menselijk subject een intuïtie kan genoemd worden. Hierdoor is 
de mens bekwaam in het openbaringsgegeven met absolute zekerheid 
de goddelijke heilsboodschap te vatten. In de geloofskennis is er dus 
een irrationeel element dat niet in begrippen kan uitgedrukt, maar 
alleen ervaren wordt. Dat wil echter niet betekenen dat het katholiek 
geloof als een sprong in het onbekende dient aangezien. Het is immers 
in de gemeenschap der katholieke Kerk dat de H. Geest deze intui- 
tieve kennis doet ontstaan,en bovendien wordt dit geloof nog verant- 
woord voor de rede door philosophische en historische argumenten, 
die ofschoon geen oorzaak, een defensieve rol te spelen hebben. 

Daarmee verklaart K. Adam het geloof van de katholiek van 
geboorte. Waar het echter om het geloof van een bekeerling gaat, 
moest de minieme rol die de credibiliteit heeft, worden aangevuld. Een 
latere uitgave van de eerste rede bevat een grote inleiding over de 
kennis van een persoonlijke God en zijn openbarende tussenkomst in 
de mensheid. De argumenten hiervoor kunnen slechts een relatieve 
menselijke zekerheid geven. Deze kan slechts krachtens een nieuwe 
visie door Gods genade tot een absolute zekerheid uitgroeien. 

In grote lijnen werd K. Adam’s opvatting wel aanhoord in 
Duitsland. Niettemin werden veel van zijn uitdrukkingen en gedach- 
ten, die «intuïtie en ervaring » op het voorplan schenen te brengen, 
en de natuurlijke kennis der praeambula fidei minimaliseerden, 
heftig bekritikeerd. Bepaald was dit het geval waar hij aan de 
Godsbewijzen slechts overtuigende kracht toekent als men reeds 
gelooft, hetgeen terecht gewaagd mag heten en ingaat tegen de 
verklaring van het Concilie van het Vatikaan. De grondoorzaak van 
de kritiek was het verkeerd begrijpen van hetgeen hij intuïtie noemt. 
Daarmee had Adam hoegenaamd niet de.protestantse leer over de 
exclusiviteit van de religieuze ervaring bedoeld. Hij stelde alleen de 
onmogelijkheid in het licht om het geloof te herleiden tot een lou- 
ter rationeel proces en bewees de noodzakelijkheid de geloofs- 
zekerheid te funderen op iets dat mensen niet geven kunnen, iets 
waarin de rationele elementen als in een hoger licht worden opge- 
nomen en hun volle betekenis krijgen. 

Groot was de invloed van K. Adam in Duitsland. Nochtans 
stelt de Duitse theologie, beïnvloed door de protestantse theologie, de 
problematiek van het geloof meer op het domein van het algemeen Gods- 
geloof dan op het plan van het theologaal geloof. Bij de schrijvers die 
uitdrukkelijk het probleem van het geloof aan een positieve openbaring 
stellen, is de anti-intellectualistische richting, eigen aan de heden- 
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daagse philosophie, ook overheersend. Gründler, Engert, Eschweiler, 
Hessen en Rosenmöller willen de geloofsact ontdoen van een overdreven 
conceptualisme en de aandacht vestigen op elementen van intuitieve 
en affectieve aard. Het aanwenden van het psychologisch en pheno- 
menologisch standpunt, alsook de terugkeer tot het Augustinisme, 
konden deze tendenzen slechts meer in het licht stellen. 

Tenslotte groeide in Duitsland, dank aan M. Laros en E. Przy- 
wara, het interesse voor de grote anglicaanse bekeerling Newman. 
Wijl in Frankrijk Newman’s opvatting als een voluntaristisch fideïsme 
of vaag intuitionisme werd voorgesteld, heeft de Duitse theologie aan 
de grote bekeerling recht laten wedervaren. De rationele elementen 
immers hebben bij Newman hun onmisbare rol, ofschoon ze wel 
dienen ingeschakeld in een psychologie die fundamenteel naar het 
christendom is gericht. De interpretatie van Newman door E. Przywara 
is juister dan die van Laros die de « illative sense» van Newman 
ten onrechte identificeert met een intuïtie, die ons de absolute zeker- 
heid geeft over het openbaringsfeit. In werkelijkheid, zegt Przywara, 
onderscheidt Newman in de gang naar geloven drie stappen. Aan- 
vankelijk is er een godsdienstige oriëntatie noodzakelijk, waarin de 
mens bewust wordt van zijn schepsel- en zondaar-zijn en dienvolgens 
in onderworpenheid op de hulp van zijn Schepper vertrouwt. In deze 
gesteltenissen kan het positief onderzoek (2e stap) over de titels van 
Christus als Godsgezant tot resultaat komen. Hier reageert Przywara 
sterk tegen de moderniserende voorstelling alsof Newman het ra- 
tioneel onderzoek over de positieve bewijzen van het openbaringsfeit 
onnodig zou geacht hebben. De zekerheid echter bekomt men door 
een inductieve, complexe, spontane en levende kennis die de vrucht 
is van een aantal convergerende beschouwingen en die ook een volle- 
dige houding insluit. Het is juist de grote verdienste van Newman de 
aard van deze kennis te hebben ontleed. Przywara meent deze in 
verband te kunnen brengen met het onmiddellijk vatten der waarden 
bij Scheler en met hetgeen K. Adam en M. Laros opvatten 
als intuïtie. Deze auteurs stellen echter, volgens Przywara, het 
essentieel karakter van het geloof in gevaar door het feit dat zij het 
geloofsmotief  propter auctoritatem Dei revelantis vervangen door 
een geschapen motief, nl. « mijn inzicht of intuïtie over de goddelijke 
revelatie ». Ten slotte is er een derde stap : wanneer de geest, dank 
aan de intellectuele, morele en religieuze gesteltenissen tengevolge van 
het credibiliteitsonderzoek erkent dat het christendom zich als godde- 
lijk woord aan hem opdringt, buigt hij vrijwillig neer en vertrouwt 
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zich toe aan de God der openbaring. Dit is de stricte geloofsact die 
moet groeien in het geloofsleven tot aan de eindvisie, en waarvan de 
grondslag ligt in eerbiedige onderwerping en liefde tegenover de per- 
soon van God. 


VL. Als slot van deze historische studie over de geloofsact geeft 
Schrijver een overzicht van de hedendaagse theologische en ook 
literaire productie. 

In de klassieke handboeken of artikels (Van Noort, Herve, 
Harent) constateert hij de overheersende invloed van de ideeën van 
Billot, ofschoon in de recentere werken meer nadruk gelegd wordt op 
de rol van de genade, vooral in zake credibiliteit (Lennerz, Beraza, 
Stolz). De vulgarisatiewerken, die meer psychologisch vooruit gaan 
en steunen op concrete feiten eerder dan te redeneren van het 
object uit, hebben noodzakelijk ook een meer morele en bovennatuur- 
lijke inslag (Brunhes, Goupil, Janssens). Alleen P. Straub, die aan 
het probleem van de analysis fidei (i.a.w. hoe het geloof onmiddellijk 
steunt op Gods gezag in de revelatie) een nieuwe oplossing tracht te 
geven, laat zich meer leiden door natuurlijke logica en bevredigt 
niemand. Hij meent dat het formeel object wel geaffirmeerd wordt in 
de geloofsact, maar alleen in se; d.w.z. als men de gereveleerde 
waarheden aanvaardt propter auctoritatem Dei revelantis, dan 
affirmeert men dit motief mede in de geloofsact, maar alleen omdat 
het subject het zo wil, na tussenkomst van het credibiliteits- en 
credentiteitsoordeel. 

Verder omschrijft de Dominikanerschool van Le Saulchoir (Ser- 
tillapges, Bernard, Congar, Chenu) de geloofskennis in religieuze zin 
als een inchoatio wvisionis beatificae. Het is een kennis van een 
speciale aard omwille van zijn concreet object, dat geen abstracte 
waarheid, maar de goddelijke realiteit zelf is. Derhalve is het ook 
een kennis die niet op één lijn mag gesteld worden met de mense- 
lijke kennis door getuigenis Het is als een aanvaarden van iets dat 
onze hoogste verlangens bevredigt en waarin dus de wil een grote rol 
speelt. Overigens incarneert de genade zich juist in deze verlangens 
en maakt langs deze weg ons geloof essentieel bovennatuurlijk. 

Deze thomistische thema’s worden dieper uitgebouwd door de 
theologen der S.J.. De geloofsdeugd wordt er in verband gebracht met 
de andere morele deugden bij wier beoefening een kennis per con- 
naturalitatem ontstaat. Zo groeit ook de geloofszekerheid, niet omdat 
men ziet dat het waar is, maar omdat het goed is de geloofsecono- 
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mie te aanvaarden (P. Valensin). Deze concrete appetibiliteit zonder 
dewelke men niet efflcaciter zijn einddoel zal nastreven, komt juist 
tot stand door de geloofsgenade (P. de Broglie). Omwille van dit 
contactus virtutis tussen de ziel en God, ons richtend naar ons 
bovennatuurlijk einddoel, komen wij tot het erkennen der gereveleerde 
waarheid omwille van Gods gezag en krijgt onze geloofsaanvaarding 
ook religieuze waarde (P. Hocedez). Een Belgische Jezuiet P, Malevez, 
ten dele onder invloed van P.de La Taille, zet verder, tegenover het 
supernaturalisme en subjectivisme van de Barthiaanse theologie de 
thomistische theologie op punt. Dit vooral voor twee punten : eerstens, 
voor het noodzakelijk samengaan van de rationele eisen met het 
essentieel bovennatuurlijke in het geloof. Vervolgens — en hier scheidt 
hij zich af van Rousselot — voor de natuur der goddelijke tussen- 
komst in het geloof. De geloofsassensus komt niet tot stand omwille 
van het inzien der stgna credibilitatis, maar omwille van een inner- 
lijke aantrekking door God bewerkt, die ons aanzet om het geheel 
van bet katholiek dogma te aanvaarden. In de groei van deze 
tendens hebben de motiva credibilitatis eerder een psychologische dan 
een logische rol. 

De personalistische strekking in de Franse philosophie (G. Marcel), 
bracht de complexe eenheid en originaliteit van ieder persoon, zijn 
eigen vrij initiatief en irreductibiliteit naar voor. In deze geest 
werd het geloof vanuit een synthetisch en concreet standpunt als een 
organisch geheel van persoonlijke betrekkingen omschreven, zowel 
objectief als persoonlijke roeping door de drieëne God, als subjectief 
in de ontmoeting van de mens met God in een enkelvoudige, maar 
toch complexe act waarin liefde en kennis onscheidbare elementen 
zijn (J. Mouroux). 

Tenslotte behandelt schrijver onder de titel van « varia » naast 
enkele suggestieve beschouwingen over de apologetica van P. Levie, 
enkele auteurs die niet zozeer een theologische analyse van de ge- 
loofsact betrachten, als wel een psychologische beschrijving van de 
geloofshouding, zoals zij zich door observatie openbaart. Het geloof 
komt er voor als een morele houding waarin de mens afstand doet 
van zijn eigen visie op de wereld om van uit Christus’ standpunt te 
zien en te leven (Guardini). De rechten van het verstand dienen er 
in erkend te worden, echter zo, dat men rekening houdt met de 
complexe realiteit van het geloofsobject dat behoort tot de morele 
orde, en als dusdanig slechts door zuivere gewetens kan opgemerkt 
en bereikt worden (Malègue). Ten laatste maakt en fundeert Stolz 
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in zijn jongste handboek van theologie het essentieel onderscheid 
tussen natuurlijk en bovennatuurlijk geloof. Dit ligt niet in het eigen 
formeel object van beide, maar in de eigen manier waarop het ge- 
loofsobject bereikt wordt. In het bovennatuurlijk geloof geschiedt dit 
niet door menselijke redeneringen — zoals in het natuurlijke geloof, 
maar door een rechtstreeks waarnemen tengevolge van een bovenna- 
tuurlijke verlichting die de menselijke ziel aanpast aan de zalig- 
makende kennis van God. Dientengevolge spreekt Stolz hierbij 
van een bovennatuurlijk judicium credibilitatis, dat de inzet van het 
geloof is. Dit was ook eigen aan Rousselot, maar in tegenstelling. tot 
deze is er voor Stolz ook een natuurlijke credibiliteit, die vooraf- 
gaat — echter niet noodzakelijk — aan het bovennatuurlijk judicium 
credibilitatis. 


DERDE DEEL 
Vooruitzichten voor een Speculatieve Opbouw. 


Voortbouwend op de veelzijdige gegevens van het tweede deel stelt 
Schrijver zich ten doel, voor enkele belangrijke kwesties van het geloofspro- 
bleem, de richting aan te duiden waarin men tot een synthetische en be- 
vredigende oplossing zou komen. De meerderheid immers der theologen 
spreekt zich uit voor het moreel, religieus en bovennatuurlijk karakter 
van het geloof ; wil verder het natuurlijk geloof van de bovennatuur- 
lijke geloofsact essentieel onderscheiden, en deze laatste verbinden, niet 
meer alleen met het redenerend vermogen van de mens, maar met het 
fundamenteel dynamisme van de spirituele menselijke natuur. Zonder 
twijfel komen deze strekkingen overeen met de bekommernissen van 
de scholastiek vóór de Aufkläring, en ze zijn niet in. het minst vreemd 
aan S. Thomas. Het is echter niet voldoende zonder meer tot de 
theologie van S. Thomas terug te keren. Er is immers een grote 
evolutie in de westerse geest. Het geloofsprobleem staat in verband 
met andere problemen die door de hedendaagse wijsbegeerte volledig 
werden. vernieuwd : de waarde van de wijsgerige kennis, de verhou- 
ding van natuur en bovennatuur, van vrijheid en genade. Bovendien 
zal de problematiek en de huidige studie over het geloof in een meer 
en meer ontkerstende wereld, niet dezelfde zijn als in de christelijke 
gemeenschap der middeleeuwen. 

Schrijver heeft niet de bedoeling een volledige uitwerking te geven 
van het tractaat «De Fide». Synthetisch schetst hij een persoonlijke 
proeve van oplossing over vier belangrijke punten. Het eerste hoofdstuk 
geeft de juiste probleemstelling van het geloof op onze dagen. Het 
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tweede heeft betrekking tot de inhoud van de geloofsact. Het derde be- 
antwoordt de vraag hoe het formeel object van het geloof bereikt 
wordt, en het laatste hoofdstuk toont hoe de werking van rede en 
genade zich inschakelt in het dynamisme van het menselijk streven. 


L. In de studie van het geloofsprobleem moet de hedendaagse 
theologie rekening houden met een verandering van perspectief tegen- 
over de Middeleeuwen. 

In de eerste plaats is er een ontwikkeling die leidde van het 
theologisch en objectief gezichtspunt der Middeleeuwen naar het huidig 
apologetisch, critisch en subjectief standpunt. Heden wil men, zelfs 
voor hen die niet geloven, tonen dat het geloof als kennis sui generis 
niet onredelijk is. Vroeger bedoelde men alleen het mechanisme van 
geloof en geloofsdeugd te verklaren voor een christen, in het licht 
van een theologische synthese die men reeds aannam. Wel bestond 
het probleem van het redelijk karakter van het geloof ook voor de 
Middeleeuwen, maar het werd in het algemeen opgelost door de be- 
schouwing dat de te geloven waarheden hoogst redelijk waren in 
zichzelf, gezien ze van God kwamen en geen contradictie bevatten 
(objectief plan). Nu integendeel komt het probleem neer, niet op de 
vraag of de gereveleerde waarheden redelijk zijn in zichzelf, maar 
of het mogelijk is een goddelijke openbaring te bereiken door mense- 
lijke tussenkomst. Verder nog wil men begrijpen waarom de geloofs- 
instemming voor «dit» individu redelijk en rechtmatig is, van welke aard 
de persoonlijke redenen zijn die het katholicisme waarachtig maken 
voor die persoon. Vandaar wordt het noodzakelijk beroep te doen op 
de methode van psychologische observatie van de concrete, experi- 
mentele gegevens in gelovigen en bekeerlingen. 

Met deze eerste evolutie houdt nauw verband het verschil tussen 
het communautair gezichtspunt der middeleeuwse mensen, die gewoon 
waren al hun activiteiten in groepsverband uitgeoefend te zien in een 
wereld waar de gemeenschappelijke godsdienst alles doordringt, en de 
individualistische opvatting der modernen. Deze legt het accent op de 
waardeschatting van de rechten van de mens, gepaard met het ideaal 
dat ieder individu zich het goed recht van zijn geloof kan verant- 
woorden. In de Middeleeuwen volstond het dat het geloof van de 
Kerk als sociale gemeenschap redelijk gefundeerd was, opdat objectief 
ons individueel geloof ook zou verantwoord zijn. Door het groeiend 
individualisme verloor men de idee der Kerk als mystisch lichaam 
van Christus waarvan de leden normaal hun vitaliteit ontvangen. 
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Tenslotte op het aanvaarden van het bovennatuurlijke ligt de 
hoofdbekommernis in de hedendaagse theologie van het geloof. De 
middeleeuwse studie hoefde niet bekommerd te zijn om het feit van 
een Godsopenbaring te verdedigen. De enige moeilijkheid bestond in 
de juiste bepaling wat God had gereveleerd. Wanneer echter de deïsten 
de idee van een gereveleerde godsdienst verwierpen en de historici 
argumenten aanhaalden om aan te tonen dat het wel moeilijk is een 
goddelijke openbaring te bereiken, wordt de moeilijkheid te aanvaar- 
den dàt God heeft geopenbaard. Als gevolg van de moderne weten- 
schap en van het herstel van het oude naturalisme is er een opvat- 
ting gegroeid waar geen plaats meer is voor het ‘bovennatuurlijke. 
De mogelijkheid zelf van een tussenkomst van God in de wereld 
wordt aangevallen. Op dit plan stelt zich heden het geloofsprobleem. 
Hier ligt juist de grote verdienste van Blondel en zijn volgelingen 
dat zij uit het dynamisme en de nood van de concrete menselijke 
natuur besloten tot de noodzakelijkheid van een bovennatuurlijke orde. 

Het is duidelijk dat de scholastische theologie zich de laatste 
jaren van deze gedachtenevolutie te weinig rekenschap gaf. Omgekeerd 
zal men echter ook niet exclusief mogen te werk gaan. Het ware 
even verkeerd alleen van het standpunt van het subject te ver- 
trekken en alleen aan eenzijdige psychologische ontleding te putten. 
Evenzeer verkeerd alleen het absolute recht van de individuele rede 
te verdedigen en te vergeten dat de mens, in de natuurlijke en boven- 
natuurlijke orde, in gemeenschap leeft. Tenslotte zou het slechts half 
werk zijn het geloof alleen te omschrijven als het aanvaarden van 
het bovennatuurlijke en te vergeten dat daarmee nog niet alles is 
gezegd. Er stelt zich immers nog een verdere vraag naar de concrete 
manier waarop dit bovennatuurlijke is medegedeeld en over het «credo» 
waartoe dit aanleiding geeft. 


IL. Het tweede hoofdstuk wil de psychologische inhoud van de 
geloofsact, in zijn subjectief en objectief aspect, nader omschrijven. 

1. Is de geloofsact subjectief te herleiden tot een loutere instem- 
ming van het verstand of is hij meer een fundamentele zielshouding 
waarin gans de persoon geïntegreerd is? Het is duidelijk dat «geloven» 
verschillende betekenissen kan hebben die echter hoofdzakelijk tot 
twee kunnen herleid worden. Meer in algemene zin betekent het 
geloof een complexe zielshouding, die bestaat in een stellingname 
tegenover het godsdienstig probleem (godsdienstig geloof) of nog meer 
in het aanvaarden van totaal nieuwe verhoudingen tussen de mens 
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en de levende God in Jezus-Christus (christelijk geloof). In meer 
technische zin is het de affirmatie van de realiteit van Gods bepaalde 
plannen tegenover de mens. 

Het verwijt van overdreven intellectualisme, herhaaldelijk gericht 
tegen de katholieke geloofsopvatting, komt voort uit de eenzijdige be- 
schouwing van de technische betekenis alsof het geloof alleen een 
instemmen met een aantal waarheden zou betekenen. Nochtans wan- 
neer in de klassieke theologie het intellectueel aspect of het zoge- 
naamde theologaal geloof alleen ontleed wordt, blijft dit geloof nog 
een actus personae. Het gaat er immers om het geloof in iemand, 
niet in een zaak of een abstract iets, maar in een transcenderend 
«Gij», hetgeen een persoonlijke stellingname insluit. Deze bestaat in 
het aanvaarden van de realiteit der intieme en persoonlijke betrekkin- 
gen tussen God en mens. Hieruit blijkt ook de juistheid van de 
thomistische opvatting die in God als bovennatuurlijk einddoel van 
de mens, het centraal en essentieel geloofsobject ziet, waarvan alle 
andere waarheden slechts de explicitatie zijn. 

Het is dus niet zeer gelukkig, zegt Aubert, bij de analyse van 
de geloofsact als model, een assensus aan één bepaald dogma bv. de 
Heilige Drievuldigheid, te nemen. Aldus isoleert men artificieel een 
moment van de geloofsaanvaarding die in realiteit globaal moet gezien 
worden. De gelovige geeft niet zijn instemming aan een reeks afzon- 
derlijke dogma's maar eerst en vooral aan een bovennatuurlijke levens- 
opvatting in Christus, waarvan de dogmatische formuleringen de mo- 
gelijkheid schenken juiste gedachten te vormen. 

Terloops zij hier aangemerkt dat deze meer religieuze geloofsop- 
vatting nog zou winnen, indien Schrijver de huidige personalistische 
strekking in wijsbegeerte en theologie (Mouroux) meer in het geloofs- 
domein had uitgebouwd. Als het geloof immers een persoonlijk 
antwoord is op een roeping van God, dan is het ook duidelijk dat 
de geloofsact, die dient ontleed te worden, slechts «in forma ora- 
tionis» gevonden wordt : « Utiqgue Domine, tu es Christus Filius Dein. 
In dit geloof (fides alloguens) ligt het persoonlijk accent, terwijl in 
het uitsprekend geloof « Credo quia Christus est Filius Dein, men 
voor zich of voor anderen de dogmatische inhoud van het geloof 
uitdrukt. 

Het is dank aan de school van M. Blondel dat deze godsdien- 
stige en personalistische opvatting van de geloofsact meer op het 
voorplan kwam. Nochtans is daarmee de essentiële inhoud van de 
geloofsact niet uitgeput. Het groot gevaar der Blondeliaanse richting 
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was dat zij dit aanvaarden van de bovennatuurlijke revelatie veeleer 
beschouwden als het resultaat van een persoonlijke ervaring dan als 
een antwoord op Gods openbaring gegeven omwille van Gods gezag. 

2. Vandaar de noodzakelijkheid het geloof in zijn objectief aspect 
primario als een assensus testimonio Dei te erkennen. Dit volgens 
de leer der Kerk die herhaaldelijk het eigen formeel object van het 
geloof omschreef «Credimus non propter intrinsecam rerum veritatem, 
sed propter auctoritatem ipsius Dei revelantisn (Conc. Vatic.). 

Deze essentiële waarheid sluit echter andere beschouwingen niet 
uit. Eenmaal immers het essentieel motief erkend, heeft de Kerk nooit 
belet te denken. dat het gezag van Gods revelatie het voorwerp is 
van een bovennatuurlijke onmiddellijke ervaring en zij besloot nooit 
tot de onmogelijkheid, dat de gelovigen de waarheid van sommige 
dogma's min of meer duidelijk konden ervaren. Integendeel er zijn 
in de christelijke traditie elementen voorhanden ten voordele van dit 
experimenteel aspect der religieuze kennis. Het traditioneel begrip van 
het geloof als inchoatio wisionis beatificae ligt in deze lijn. Het 
christelijk geloof schijnt derhalve een synthese tussen extrinsecisme 
en intrinsecisme in die zin dat het gezag van de zich openbarende 
God het essentieel motief blijft, zodanig echter dat het vatten van 
dit motief geschiedt in een bovennatuurlijke ervaring die de oorsprong 
is van een nieuwe visie en een hoger leven, Hier ligt ook het grond- 
verschil tussen natuurlijk en bovennatuurlijk geloof. Door de genade 
immers ontstaat een sympathie, een innerlijk geproportionneerd zijn 
aan de goddelijke wereld, de vitale overtuiging van Gods realiteit in 
het leven van de mensen. Het natuurlijk geloof, brengt alleen enkele 
nieuwe begrippen aan die overigens moeilijk geïntegreerd worden in 
het intellectueel leven. 

Bij deze beschouwingen over het geloofsmotief meent Aubert ten- 
slotte dat deze experimentele quasi-mystische kennis van de religieuze 
waarheden naast het essentieel geloofsmotief, een motivum secunda- 
rium fidei kan zijn. Hij haalt drie redenen aan: 1. de ervaring 
van de genadewerking, van de efficaciteit van gebed en sacramenten 
kan een experimentele verificatie zijn van de waarheid en derhalve, 
ofschoon niet noodzakelijk, een reden van geloof; 2. dit geldt even- 
eens voor het aanvoelen van de realiteit en waarde van het boven- 
natuurlijke alsook 3. voor de ervaring van de vitale waarde van het 
christendom. Men kan zich afvragen of deze beschouwingen van psy- 
chologische en mystische orde, als formeel geloofsmotief, zelfs te 
subsidiaire titel, kunnen beschouwd worden. Dergelijke overwegingen 
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suggereren of pleiten wel voor Gods revelatie en haar goddelijk gezag, 
maar zijn eerder te klasseren onder de credibiliteitsmotieven en niet 
onder het geloofsmotief, 


III. Over het vraagstuk hoe het formeel object of het motivum 
fidei bereikt wordt, geeft Schrijver enkele suggesties, die hij niet 
zozeer bewijst als wel als mogelijke oplossingen voorstelt. Zijn stelling 
is een reactie tegen een discursieve en intellectualistische opvatting. 


1. Het formeel object (Deus revelans) wordt eerst en vooral 
bereikt door een eigen, religieuze en bovennatuurlijke kennis, wier 
oorzaak ligt in de genade. Indien het geloof zou steunen op het na- 
tuurlijk vatten van de zich revelerende God, dan kan men nooit 
spreken van het intrinsiek bovennatuurlijk karakter van het geloof 
als gave Gods of theologale deugd. Waar het echter gaat over de na- 
tuur van deze perceptio supernaturalis zijn de auteurs niet eens- 
gezind. De ene vleugel met Rousselot spreekt van een intuïtie die 
rechtstreeks doet besluiten tot het goddelijk karakter van de voorge- 
stelde leer of persoon. Volgens de anderen, onder invloed van de la 
Taille, zou God in de gelovigen zelf door de genade het verlangen 
doen ontstaan de openbaring te aanvaarden als een goed en als het 
enig middel om met God in gemeenschap te treden. Aubert meent 
dat beide opvattingen kunnen verdedigd worden, maar stelt een hy- 
pothese voor waarin zij mekaar aanvullen. Tot het aanvaarden van 
het bovennatuurlijke in 't algemeen zou de genade eerder voorkomen 
als een goddelijke impuls op de menselijke wil om God nader te 
kennen, te beminnen en zich met Hem als het opperste goed te ver- 
enigen. Door deze gesteltenis zou de mens bereid zijn alle gereveleerde 
waarheid in het centrum van zijn leven te plaatsen. Waar het in- 
tegendeel gaat om het compleet geloof in de katholieke Kerk zou 
men kunnen spreken met Rousselot over een bovennatuurlijke recht- 
streekse intuïtie van het feit der goddelijke transcendente openbaring 
doorheen de Rooms Katholieke Kerk. 


Deze verzoenende oplossing, die Aubert meer voorstelt dan bewijst, 
is niet volledig in overeenstemming met de kritiek die hij maakt op 
Rousselot in het tweede deel (bl. 510). Rousselot zag immers in het 
verstandelijk inzicht van de zin der motiva credibilitatis de produc- 
tieve oorzaak van het geloof. Genade en goede wil waren alleen een 
hulp in dit inzicht. Volgens Aubert is dit overwegend belang van het 
judicium credibilitatis tegen de oude traditie en betekent onder een 
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andere vorm de terugkeer tot een geloof dat, spijts een bovennatuur- 
lijke verlichting, slechts een intellectuele overtuiging zou zijn. Kan 
dezelfde opwerping niet aangebracht worden tegen de gelijkaardige 
intuïtie die Aubert verdedigt om het goddelijk karakter van de R. K. 
Kerk te erkennen ? 

2. Als deze perceptio supernaturalis de oorzaak is van het geloof, 
welke rol speelt dan nog het rationeel onderzoek van de geloof- 
waardigheid? Schrijver geeft hier een bevredigende klare uiteenzetting 
over het begrip en de rol van de credibiliteit. 

Het geloof, ofschoon het logisch niet steunt op de rationele be- 
handeling der credibiliteitsmotieven — het kan en het mag er niet op 
steunen, wil het bovennatuurlijk zijn — vindt in deze echter een 
normaal-noodzakelijk psychologische steun. Dit zowel voorafgaande- 
lijk aan het geloof om de beletselen uit de weg te ruimen die 
Gods werk nog verhinderen (removens prohibens), als gevolgentlijk 
om de eenheid en coherentie van geloofsleven en verstand uit te 
bouwen. Om deze rol te vervullen moet het onderzoek der credibili- 
teitsmotieven geen absolute zekerheid schenken ; een morele zekerheid 
waarin de wil tussenkomt is voldoende omdat het geloof zich afspeelt 
op een ander domein als dat der redenerende rede. Dit verklaart ook 
waarom de eenvoudige gelovigen, die veelal slechts een zeer onvolle- 
dige verantwoording hebben van hun geloof en zeer gebrekkige 
motieven, toch nog een sterke geloofszekerheid kunnen hebben. 

Op de vraag of de menselijke rede buiten de genade om, de 
credibiliteit van het katholiek geloof vermag te kennen, meent Aubert 
dat, eenmaal het bovennatuurlijke aanvaard, het“ niet nodig is dat 
een speciale genade tussenkomt in ieder afzonderlijk geval om te on- 
derscheiden of God effectief tussenkomt of niet. Men komt echter 
niet tot een overtuigend resultaat tenzij men werkt in een bovenna- 
tuurlijk perspectief en in dit aanvangsstadium is de genade wel 
noodzakelijk. 


IV. In een laatste hoofdstuk geeft Schrijver een synthese over 
de werking van wil, genade en verstand in ontstaan en groei van 
het geloof. Tussen deze drie factoren is er een wisselwerking die het 
eigen karakter van de religieuze kennis manifesteert en die deze stelt 
boven en buiten alle kennis door getuigenis onder de mensen. 

De wil immers komt niet alleen tussen bij het einde van het 
rationeel onderzoek maar reeds voorafgaandelijk aan het positief 
geloof in het christendom. Er is immers een dynamische streving in de 
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mens naar een onbepaald goed, streving die bewust en levendig wordt 
onder invloed van de genade. Het verstand hierdoor beïnvloed zoekt 
naar een ideale levensoplossing en komt tot de ontdekking van het 
moreel en godsdienstig probleem, het christendom en het katholicisme. 
In dit zoeken komt de wil aanhoudend tussen om de blik van de 
„geest tegen de invloed van de passies, vooral van de eigenliefde en 
de geestelijke hoogmoed, zuiver te houden. Een minimumoplossing 
dringt zich op, waarin het goed dat wij betrachten een persoonlijke 
transcendente God blijkt te zijn met wie intieme relaties mogelijk 
zijn en die voldoet aan onze nood aan morele steun, vergiffenis en 
herstel. De aantrekkingskracht van dergelijke oplossing werkt de be- 
rusting van het verstand in de hand. Een nog hogere oplossing 
kan uit de godsdienstgeschiedenis der mensheid afgeleid worden. 
Steeds streefde de mens immers naar een onmiddellijke vereniging met 
de godheid. Langs deze strevingen om wordt de mens bewust van zijn 
plicht een eventuele Godsopenbaring te aanvaarden ; zelfs vindt hij er 
reeds een aanduiding in ten voordele van een feitelijke openbaring. 

Deze. morele oriëntatie richt de mens ook in het credibiliteits- 
onderzoek. Inderdaad, naarmate de wil beslist is de waarheid te 
zoeken onder welke vorm ze ook voorkomt en wat het ook koste, zal 
hij de geest verplichten in die richting te zoeken waar iets op te 
merken valt. Integendeel naargelang de wil aan vooroordelen of aan 
persoonlijk standpunt gehecht blijft, zal hij ook de aandacht afwen- 
den van de argumenten die niet stroken met zijn begeerten of ver- 
langens. Bovendien, dat de motiva credibilitatis zelf overtuigende kracht 
zullen hebben zal het gevolg zijn van de religieuze en morele oriënta- 
tie van de persoonlijkheid. De oude Scholastiek kende dit reeds in 
haar leer over de gesteltenissen. Blondel en zijn school hebben alleen 
de wetenschap ‚gemaakt van hetgeen in de practijk steeds werd erkend. 
Concreet richt de genade ook deze religieuze en morele gesteltenissen 
spontaan naar het geloof. 

Tenslotte legt de wil zijn stempel op het eigenlijk geloof zelf. 
Dit is een kenact die geworteld is in een ingestorte liefde van het 
bovennatuurlijk Goed (liefde die soms zeer onvolmaakt is in het dode 
geloof). Het is de affirmatie van een realiteit, maar van een realiteit 
die terzelvertijd een waarde is, een bovennatuurlijke waarde. Dienten- 
gevolge wordt terzelvertijd de tussenkomst geëist van geestelijke 
affectiviteit en genade, omdat men slechts gevoelig is aan een waarde 
indien men er effectief naar getrokken is door de liefde. Dit brengt 
ook mee dat de wil het geloof onderhoudt en verlevendigt omdat 
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men door de liefde meer doordringt in de goddelijke realiteit en de 
geest gericht houdt naareen doel, waarvan men door vele illusies van de 
rede zou kunnen verwijderd worden. Bovendien ook in het aanvaarden van 
het motivum formale fidei speelt de wil een rol. Als kenact is het 
geloof gebaseerd op een ‘intellectueel motief «provter auctoritatem Dei 
revelantis»n ; als kenact voltrokken onder invloed van de wil is het 
gebaseerd op een affectief motief waardoor het geloof krachtens Gods 
aantrekkingskracht voorkomt als een begerenswaardig en verplicht na 
te streven goed. 

Uit deze beschouwingen blijkt dat verstand en wil niet onafhan- 
kelijk van elkander werken. Er is maar één geestelijk subject dat 
handelt doorheen twee mekaar aanvullende en dus onafscheidbare ver- 
mogens. Vanaf de eerste religieuze onrust tot de definitieve geloofs- 
aanvaarding is er onophoudende wisselwerking tussen intellectuele 
activiteit en wilsstrevingen. Anderzijds krijgen verstand en wil niet de 
vereiste oriëntatie, tenzij omdat de genade zich vanaf de aanvang in 
onze psychologie heeft ingeschakeld en ons éénstemmig maakt met 
de goddelijke realiteit. Men begrijpt voortaan beter waarom de ge- 
loofsact een zeer redelijke, een vrije, verdienstelijke en een substantieel- 
bovennatuurlijke act kan zijn en omwille van deze drie kenmerken, 
ook een essentieel-godsdienstige act die beslist over de oriëntatie van 
het menselijk leven. 
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Als conclusie van deze fundamentele verhandeling vergelijkt Aubert 
de huidige dominerende tendenzen met de traditionele gegevens. 

Enerzijds stemt de huidige geloofsopvatting overeen met de leer 
van de Kerk, van S. Thomas en van de Traditie. Het overdreven 
intellectualisme van de laatste eeuwen is te wijten aan de rationalis- 
tische mentaliteit door de Aufkläring verspreid. 

Anderzijds dient de traditionele middeleeuwse synthese op 
sommige punten aangepast te worden rekening houdend met de ont- 
wikkeling der gedachten. Dit vooral wat aangaat de redelijke geloofs- 
verantwoording van het individu, de psychologische verklaring van 
deze eigenaardige geestesinstemming. Tenslotte moet het geloofsprobleem 
niet meer gesteld, louter op het plan van de keuze tussen verschillende 
godsdiensten, maar op het godsdienstig plan zelf. Hetgeen in het ge- 
drang komt op onze dagen is de idee van een godsdienst, de idee 
van het bovennatuurlijke, in de brede zin van een persoonlijke 
tussenkomst van God in de wereld. M, FRAEYMAN. 


Miscellanea 


ECCE AGNUS DEI (lo. f, 29. 36) (1). 


Postridie quam loannes Baptista, de suo ministerio ad quaesita 
legatorum ex lerusalem respondens, huic qui post se venturus erat 
testimonium reddidit, lesum ad se venientem his verbis significabat : 
(Ecce agnus Dei, ecce qui tollit peccata mundi». Quibus de verbis 
auctores longe lateque disputati sunt, quaerentes quisnam huius tes- 
timonii sit sensus in ore Baptistae vel sub calamo evangelistae, unde 
haec appellatio proveniat, et quomodo huius dicti historicitas vindice- 
tur. Quaestio nuper a P. E.E. May, O. F. M. Cap., in dissertatione 
erudita tractata est, cuius conclusiones, quas ab ipso non  satis 
firmatas aestimamus, propter rationes litterarias tamen admittendas 
credimus (2). 


(1) Conf. eccl, sessio III, qu. fa. 

(2) E.E. May, O. F. M. Cap., Ecce agnus Dei. A philological and exegetical 
approach to John: 29,36. A dissertation submitted to the Faculty of the School of 
Sacred Theology of the Catholic University of America in partial fulfillment of the 
requirements for the degree of Doctor in Sacred Theology (The Catholic University 
of America Studies in Sacred Theology II, 5), Washington D. C., The Catholic 
University of America Press, 1947, 23 x 15 cm., 177 pp., doll. 2.00 — Quae disser- 
tatio, minutim varias quaestiones quae hunc textum spectant, examinans, ab una 
parte considerationes quasdam supervacuas nimis evolvit, dum ex altera parte 
quaedam elementa summi momenti parum tractat. Exploratio textualis in p. 2-4 
inutilis est; inter varias possibilitates philologicas interpretandi textum tantum hae 
citandae erant, quae revera in disceptatione assumi poterant (p. 5-26); in conspectu 
brevissimo totius traditionis exegeticae desideratur perpensatio diligentior testium 
priorum saeculorum, cum scholasticorum opinio, utpote in solvenda hac quaestione 
litteraria nulla gaudens auctoritate, praetermitti potest (p. 27-48; cfr. 60-61); auctor 
ut Fr, Mauriac (p. 47) in dissertatione scientifica haud commemorandus est; res 
concomitantes tantum explorari debent quantum momentum habent ut intelligeretur 
ipsum testimonium et quantum ex ipso textu vere cognosci possunt: quis v.g. 
indicaret quare lesus ad Baptistam (Io. 1,29) veniret (p. 44-47)? Alia ex parte desi- 
deratur in hoc opere dilucida positio quaestionis, qua indicentur synthetice varia 
elementa litteraria et quid cuiusque sit momentum. Insuper auctor, nimis rigide 
inerrantiam et historicitatem evangelii concipiens, directe de factis historicis quaerit 
priusquam satis propositionem litterariam perspexerit; ita quoque auctor nimis 
facile a synopticis ad Io transit (p. 97-100). Tandem momentum et sensum Io. 19,36-87 
et 1 Cor. 5,7 non satis diiudicat. Haec dissertatio tamen, quamquam valde imper- 
fecta, tamquam instrumentum examinationis inservire potest, ut ex nostra commen- 
tatione patebit. 
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Prius elementa quaestionis breviter contrahere liceat, quae deinde 
suo loco evolventur. Primum usus anaphoricus articuli (3) indicat 
titulum «agnus Dei» ad agnum certum ac definitum reiicere. Ut vero 
hoc exemplum quod Baptista in Iesu impletum putat reperiamus, 
sufficit, in quantum coniicere licet e litteris christianis primigenis (4), 
inter servum lahweh (in Is. 53, 7 tamquam agnum descriptum) et 
agnum pascalem eligere. Delectu statuto iam altera pars testimonii 
«qui tollit peccata mundi» interpretanda venit congruenter ad primam 
elucidationem, quam confirmare oportet. Tandem, et quidem textu 
prius ita in se explanato, quaestionem aggredi licet utrum Baptista 
ipse hoc testimonium protulerit an evangelista illud confecerit vel 
saltem plenius retractaverit. 


1. «Agnus Dein significat servum Yahweh (ls. 53, 7). 


Summa testimonii Baptistae coram missis ex Pharisaeis vel coram 
discipulis suis haec est: non ego, sed ille qui post me venit, est 
Messias. Ideo confitetur se non esse Christum neque prophetam a 
Deut. 18, 15. 19 praedictum et in Novo Testamento Messiae aequa- 
tum (5), sed praecursorem Domini regnum Dei instituentis (Io. 1, 20- 
28) (6), qui ab ipso significandus est. Cum autem Baptista lesum 
sibi obviam euntem agnum Dei vocet, hanc appellationem imprimis 
lesu dignitatem messianicam respicere sponte coniectatur. Quae sus- 
picio confirmatur ulteriore explicatione Baptistae, quippe qui confite- 
tur se eius dignitatem tunc primum perspexisse cum in baptismo 
super lesum virtutem divinam descendere vidit. Quae manifestatio 
spiritus hic sicut et in synopticis Iesum ostendit Messiam, quod ex 
conclusione ultra comprobatur: «Hic est Filius Dein (lo. 1, 32-34). 
Insuper duo Baptistae discipuli Iesum post iteratam appellationem 
[Ecce agnus Dei» secuti (v. 36), ex colloquio eum revera esse Mes- 
siam agnoverunt (v. 41). Tandem et alii supervenientes discipuli eum 
ut Messiam habent : «quem scripsit Moyses in lege et Prophetae» 
(v. 45), «Filius Dei, Rex Israel» (v. 49). Itaque nostro loco vocabu- 


(3) Articulus in hoc casu reiicit ad aliquid prius nominatum vel saltem bene 
notum. Cum autem agnus Dei antea in quarto evangelio non nominetur, alibi 
inquirendum est. Cfr May, o.c., p. 8-9. 

(4) Theoretice et aliunde provenire potest. Cfr May, o.c., p. 19-26 ; 50-91. Auctor 
nimis terit tempus conficiendo tabulas variarum hypothesium eorumque propugnato- 
rum, quin satis ac positive suam sententiam elaboret. 

(5) Cfr A.A. 8,22; 7,37; lo.6,14; 7,40. 

(6) Cfr Mt. 3,8; Mc. 1.3; Lc. 2,4. 
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lum «agnus Dei» variis appellationibus messianicis commiscetur ideo- 
que suspicari licet illud quoque quamdam figuram messianicam Veteris 
Testamenti designare. 

lam vero inter varias formas Messiae in \etere Testamento pro- 
positas, figura servi Yahweh, qui in cantico Isaiae tamquam agnus 
ad occisionem ductus describitur, plane textui nostro convenire videtur. 
„Litterae enim primigenae christianae praedicationem Baptistae locu- 
tionibus Isaiae ornatam proponunt (7). 

Insuper ipse usus vocis amnos ad indicandum lesum, quae bis 
praeter Io. 1, 29-36 in Novo Testamento occurrit, nos reducit ad can- 
ticum de servo Yahweh. Textus quidem I[ Pet. 1, 19, quamquam 
v. {8 in mentem revocat Is. 52, 3, non significat servum Yahweh, 
sed quemcumque agnum sacrificalem, cuius puritas et integritas 
ritualis (8) commendatur ; cum tamen agnus designatus non sit defi- 
nitus, textus [ Pet. 1, 19 non multum ad dilucidandum nostrum 
textum lumen afferre potest. Contra A.A.8,32 ad verbum citat Is. 
53, 7-8 a Philippo Iesu applicatum. 

Ceterum canticum servi Yahweh iterum atque iterum in christianismo 
pristino de [esu interpretatur, sive in kerugmate, sive in liturgia primaeva 
ubi titulus «puer tuus» est transmutatio vocabuli «servus Yahweh», sive 
in exhortatione religiosa ad imitationem Iesu praesertim martyrio (9). 
Quodsi typologia servi Yahweh in christianismo primigeno ita viguit, 
num evangelista potuisset de illa figura non cogitare, cum _saeculo 
primo finiente scripsisset: « Ecce agnus Dein? Si vero hoc dictum in 
ore Baptistae ponit, credere videtur praecursorem Iesum tamquam 
servum Yahweh significasse. Non enim nobis procedendum est a 
mente Baptistae, quam non cognoscimus, ad explanandum evangelium 
quod in manu habemus, sed contra a mente evangelistae, uti elucet 
e textu, ad sententiam, quam evangelista Baptistae assignat, forsan 
concludere licet. 

(7) Cfr May, o.c., p. 101-102. 

(8) Cfr Num. 6,14; 18,2. 

(9) Hunc influxum cantici servi Yahweh in christianismum pristinum optime 
exploravit L. Crrraux, L’Hymne au Christ-Serviteur de Dieu (Phil, II, Ósrr= 
Is. LII, 13 - LIII, r2), in Miscellanea historica in honorem Alberti De Meyer 
(Université de Louvain, Recueil de Travaux d'Histoire et de Philologie, Bme série, 
22me fasc.). Lovanii-Bruxellis, 1946, p. 125-129. Citandi sunt textus sequentes: quoad 
kerugma: Barn. 5,1-2; Cypr. Test. 215; Just. Apol. 1,50 sq.; Act. Pet. 24; Orac. 
Sib., 8, 256-260; quoad liturgiam: A.A. 4, 24-30; cfr 3,18; Did. 83, 1-8; 10,8; 
1 Clem. Rom. 1, 49, 2-4; Mart. Pol. 14, 1-8, ubi Iesus vocatur paîs theoù, quae 
appellatio, quidquid sit de sensu evoluto vel primigeno, certe coniuncta est cum 


designatione servi Yahweh ; tandem quoad exhortationes de imitatione Christi: 
1 Pet. 2, 21-25; 1 Clem. Rom. 16, 1-17 ; Apoc. 14, 4-5; Eph. 10,3. 
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Tandem appellatio qua Christus gloriosus in Apoc. (10) ut agnus 
designatur, confirmat interpretationem. propositam. Etenim, quamquam 
auctor hic utitur alia voce, arnion scil., haec vox absque dubio sig- 
nificat agoum et quidem agnum occisum qui est servus Yahweh (11). 
Verbum sphazó memoriam Is. 53 affert (12), cum, si agnus paschalis 
vel quicumque agnus sacrificalis significaretur, verbum thuô expectan- 


dum esset (13). Ceterum agno in Apoc. idem contingit ac servo 


Yahweh, qui, postquam morte sua vicarius pro peccatoribus satis- 
fecit, gloria coronatur. 

Itaque litterae christianae primigenae (14) sub imagine agni sig- 
nificant lesum, qui est revera servus Yahweh ab Isaia praedictus. 


IL. Quid de agno paschali ? 


Sed vocabulum vagnus» Christo impositum extemplo apud nos 
in memoriam revocat textum 1 Cor. 5, 7: «Pascha nostrum immo- 
latus est Christus». Hic textus propter liturgiam paschalem in auri- 
bus nostris tamquam dictum pervulgatum sonat. Contra typologia 
agni paschalis saeculo primo non ita floruisse videtur, et ipse 1 Cor. 
5, 7 hbanc tantum casu refert. Paulus enim invehens contra com- 
munitatem Corinthi, quae fornicatorem de medio suo non expulit, 
assumit imaginem fermenti quod totam massam corrumpit, sicut et 
nos loquimur de uno malo putido quod alia corrumpit. Huic malitiae 
et nequitiae fermento opponit panes azymos tamquam symbolum 
vitae christianae. Igitur symbolismus fermenti et azymorum est pri- 
marius. Paulus autem, nutritus in iudaismo, sponte ab imagine azy- 
morum transit ad agnum paschalem, cuius typologiam in Christo 
feliciter impletam credit. Itaque imago agni paschalis ad indicandam 
mortem sacrificalem Christi, quamquam nobis sonat pervulgata, in 
1 Cor. 5, 7 tantum casu et secundarie adest, ut eo nitatur christia- 
norum officium vivendi tamquam azymi, absque fermento malitiae et 
nequitiae. 


(10) Apoc. 5, 6-6, 1; 6,16; 7, 9-17; 12,11; 18,8 etc. 

(11) Cfr Joacu. Jeremias, TW NT, s.v. amnos et arnion. Hypothesis Ieremias 
olim iam proposita a BurNey, iuxta quam amnos esset versio litteralis vocis aramaicae 
talyá, quae significare potest vel «agnus» vel «iuvenis, servus», non videtur 


admittenda. Cfr May, o-c., p. 108-109, n. 368. 
(12) Apoc. 5,6.9.12; 18,8. 
(13) Ita 1 Cor. 5,7. 


(14) Patres saeculi IV et V plerumque «agnus Dei» interpretati sunt de Is. 53 
(+ Ier. 11,19). Cfr May, o.c., p. 27-29. 
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Sed nonne Ioannes ipse de immolatione agni paschalis cogitat 
ubi mortem Domini-narrat (lo. 19, 36-37)? Secundum chronologiam 
quarti evangelii Iesus mortuus est momento quo caeduntur agni des- 
tinati ad sacrificium paschale. Interdum oppositio chronologiae pas- 
sionis inter Io et synopticos explicatur perinde ac si Io consulto 
temporibus erraret ut lesum morjientem pro populo ostenderet novum 
pascha agnis Veteris Testamenti succedens (15). Quae quaestio chro- 
nologica, acriter disputata, hic solvi nequit; probare sufficit chrono- 
logiam, etiamsi falsa in Io esset, propter typologiam agni -pascha- 
lis mutatam esse non exstare. In adiunctis enim mortis Domini 
evangelista duorum vidit Scripturae textuum impletionem : fractione 
erurum efficitur textus: «Os non comminuetis ex eon, transfixione 
vero impletur prophetia: «Videbunt in quem transfixerunt». Prior 
textus praescriptum legis Ex. 12, 46 et Num. 9, 12 de agno paschali 
esse posset; enuntiatio litteraria tamen potius reiicit ad Ps. 33 (34), 
21 (16). Ceterum in secunda parte evangelii citationes ex Vetere 
Testamento fere semper ex Psalmis sumuntur (17). Deinde idea psalmi 
melius congruit textui nostro; nam milites, venientes ad frangenda 
erura Domini, tamen non fregerunt, quo planum redditur mortuum 
illum resurrectioni destinari. Sicut ad mentem psalmistae Yahweh 
iustum persecutum protegit ne os quidem ipsius confringatur, ita nec 
Pater, quidquid videatur, lesum in morte derelinquit (8, 29; 16, 32) 
sed eum integrum servat ut resuscitari valeat. Quae cautio resurrec- 
tionis victoriosae de cetero in prophetia sequenti enuntiatur : «Videbunt 
in quem transfixerunt». Nam textus Zach. 12, 10, tametsi sensus pri- 
migenus est valde obscurus, tamen si interpretatur de Christo trans- 


(15) Ita W. Baver, Das Johannesevangelium (H. Luerzmann, Handbuch zum Neuen 
Testament, VI), 2a ed., Tübingen, 1925, p. 209 : « Dagegen ist die Abweichung des 
Jo vom historischen Verlauf aus dem symbolischen Charakter seines Evangeliums 
leicht zu begreifen. Er führt in der Passionsgeschichte den Gedanken durch, den 
Paulus gelegentlich hingeworfen hat… I Cor. 5,7. Christus, das « Lamm Gottes » 
(1,29) stirbt an dem Tag und zu der Stunde, wo nach dem Gesetz das Passalamm 
geschlachtet wird. Vgl. Justin Dial. 40.72.111. Der Evangelist selbst weist auf diese 
Deutung, indem er 19, 81-38.36 konstatiert, dasz dem Herrn in Erfüllung der 
Schrift (Er. 12,46) «kein Bein zerschlagen » worden ist. Auch sein Judenhasz wird 
mitgesprochen haben der den Gedanken nicht ertrug, dasz sich Jesus noch am letzten 
Abend durch Feier des heiligen Mahles zum Judentum bekannt haben sollte, » 

(16) Sufficit simpliciter comparare textus. Ita quoque A. Faure, Die alttestament- 
liche Zitate im 4. Evangelium und die Quellenscheidungshypothese in ZE N W, MX 
(1922), p. 99-121 praesertim p. 100 et 105. Notandum est conclusiones quoad 
compositionem evangelii in hoc articulo non esse admittendas. 

(17) 18,18-== Ps. 41,10; 15,25 — Ps. 85,19, Ps69.6 ; 19,24 — Ps. 22,19; 19,36 
— Ps. 84,21; 19,37 — Zach. 12,10; 19,28 — Ps. 69,22. 
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fosso, absque dubio admonet transfossores aspecturos esse eum quem 
transfixerint, ut ab eo et quidem ex corde eius scisso salutem reci- 
piant per aquam et sanguinem, quae hic significant duo sacramenta 
fundamentalia ecclesiae, baptismum scil. et eucharistiam. Ille quem 
transfixum plane mortuum credunt, utut transfossus sane fit eis fons 
vitae (cfr. 7, 38-39). Ceterum duobus in locis ubi haec prophetia 
Zaehariae in Novo Testamento praeter lo. 19, 37 commemoratur 
(Mt. 24, 30; Apoc. fl, 7) inservit ad victoriam eschatologicam Messiae 
describendam. In Apoc. 1, 7 potissimum similitudo cum Io. 19, 37 
patet: «Ecce venit cum nubibus, et videbit eum omnis creatura, 
etiam et ili qui eum pupugerunt» (ekkenteó sicut in lo. 19, 37); 
prophetia opponit morti lesu quae est fere nihil aliud nisi opinata 
mors, victoriam inexspectatam Christi gloriosi. 

Itaque, duo textus Veteris Testamenti, nedum interpretationem 
nostram de servo Yahweh infirment, maxime confirmant, nam sicut 
servus Yahweh propter mortem suam vicariam obtinet potentiam atque 
victoriam, ita et lesus, quamgquam moritur, immo quia moritur, ut 
victor indutus virtute vivificante resurgat oportet. 

Deficiente igitur indicatione positiva in favorem typologiae agni 
paschalis, varia vestigia typologiae servi Yahweh in christianismo 
primaevo suadent ut interpretemur locutionem «agnus Dei» tamquam 
appellationem qua Iesus ut servus Yahweh, praedictus ab Isaia, sig- 
nificatur, quia tamquam agnus ad occisionem ducitur, innocens qui- 
dem sed pro peccatis aliorum patiens. 


II. «Qui tollit peccata mundin. 


Altera testimonii pars, quae locutionem «agnus Dei» explicat, 
interpretationi de servo Yahweh favet. Tempore enim, quo evangelista 
scribit, dictum «qui tollit peccata mundi» sine dubio de morte pro- 
pitiatoria ac vicaria Domini intelligenda et intellecta est. Si vero 
dubitari licet de indole propitiatoria sacrificij agni paschalis (18) cer- 
tissime idea satisfactionis vicariae in cantico servi Yahweh adest. 
Quodsi auctores difficultates movere vellent ex eo quod in ipso v. 7 
cantici Is. 53 haec idea desideratur (19), vel quod loco verbi pheró 
(LXX Is) scribitur verbum airó (20), considerent Baptistam testimonio 


(18) Cfr May, o.c., p. 81-83. 
(19) Cfr May, o.c., p. 116. 
(20) Cfr May, o.c., p. 107-108; 118-115. 
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suo non intendere citare ad verbum Is. 53, 7 sed tantum commemo- 
rare ipsam figuram servi Yahweh, quem Iesus repraesentat, cum pas- 
sione et morte sua propitiatoria ac vicaria peccata mundi aufert (21). 


IV. Baptista vel evangelista ? 


Hucusque testimonium Baptistae prout ab evangelista suo tempore 
intelligi videtur commentati sumus, credentes necesse esse criticam 
interpretationis praecedere criticam historicitatis, a. v. facta historica 
describenda esse ex critica lectione documentorum, non vero documenta 
explananda esse ex praeiudicatis factis historicis. lam vero, sensu dicti 
evangelici aperto, quaestio poni potest ac debet quid re vera Baptista 
dixit ac significavit. Quae quaestio difficilior est solutu. Nam evange- 
lista scribens saeculo primo finiente facta et dicta non pressius sequi- 
tur, sed prout postea, Spiritu Sancto illuminante, ea intellexit, inter- 
pretatur. Prudentius nobis videtur responsum sequens: Quid ad verbum 
Baptista dixit, certo dicere nescimus ; negare vero possibilitatem talis 
testimonii in ore Baptistae, aeque imprudens est. Magna saltem pro- 
babilitate afirmare licet Baptistam intendisse significationem messianitatis 
Iesu, quam ipse sub symbolo servi Yahweh enuntiare revera potuit, 
quominus suspicari liceat eum plenam impletionem prophetiae in morte 
Iesu praevidisse. Inspiratio prophetica, quamquam possibilis et realis, 
tamen non ultra necessitatem invocanda est. Sufficit Baptistam prae- 
nosse Iesum tamquam servum Yahweh sicut et prophetas persecutum 
fore a ludaeis, sua tamen missione populum ingratum salvaturum 
esse. Evangelista vero post passionem, mortem et resurrectionem 
scribens. hanc plenam impletionem ipse perspexit. 


H. VAN DEN BUSSCHE. 


(21) airó in Io significat non ferre, sed auferre: 2,16; 10,18; 11, 39.48; 15,2; 
19,31 ; 1 Io, 3,5. 
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DE KLOOSTERHERVORMINGEN IN BELGIË 


gedurende de Xe en de XlI°e eeuw. (1) 


Vooraleer te spreken over de hervorming van het kloosterleven 
gedurende de Xe en XlIe eeuw in onze gewesten, is het goed eerst de 
bestaande toestanden te verkennen. 


1. Verval van het kloosterleven gedurende de VIlle en de 
IXe eeuw. 


In de jaren 625-725, onze eeuw van heiligen (2), ontstonden op 
het grondgebied van Oud-België niet minder dan vijf en veertig ab- 
dijen (3) waarvan verschillende een hoge bloei bereikten en wijd en 
zijd bekend werden. Sommige bleven zelfs bestaan tot het einde van 
de XVIIle eeuw en gingen te niet onder de slagen der Franse Re- 
volutie. 

In tegenstelling met die bloeiperiode kenden de twee volgende 
eeuwen, de VIlle en IXe, wel enkele, doch veel minder stichtingen. 
De Karolingers kunnen moeilijk als bevorderaars van het kloosterleven 
aanzien worden. Dit geldt vooral, hoe ongewoon het ook klinke, 
voor Karel de Grote die nagenoeg een halve eeuw (768-814) het rijk 
der Franken, dus ook onze gewesten bestuurde. Elke nieuwe 
kloosterstichting was voor hem een uitbreiding van het bezit der dode 
hand, dat hij met lede ogen zag aangroeien. leder kloosterprofessie 
van een vrij man betekende voor hem het verlies van strijdkracht 
in zijn legerbenden. Voor de professie van een vrij man zowel als 
voor de stichting van een klooster was uitdrukkelijke autorisatie van 
de koning vereist (4). Die maatregel heeft zeker remmend gewerkt. 
Daarbij kwam dan de zogezegde secularisatiepolitiek der Karo- 
lingers, die voor de bestaande instellingen ten zeerste nadelig was (5). 
De meest voortreffelijke schikkingen die ze afkondigden om het 


kloosterleven hoog te houden, waren niet in staat de verderfelijke ge- 
volgen van die politiek te keer te gaan. De Frankische vorst die 


(1) Quaestiones conferentiarum ecclesiasticarum, sess. VIII, q. 6. 
(2) L. Van Der Essen, Le siècle des saints, (coll. Notre Passé), Bruxelles, 1948. 
(3) Cf. E. ve Morrau, S.J., Histoire de Eglise en Belgigue, 2° édit, t. 1, 
p. 180 ss. 
(4) E. Aman, Histoire de l'Eglise depuis les origines jusqwà nos jours sous 
la direction de A. Fliche et V. Martin, t. 6, !Epogue carolingienne, p. 258. 
(5) Cf. Coll. Gandav., t. XXXI, 1948, bl. 136-139. 
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meest bezorgdheid aan de dag legde voor het behoud en de vooruit- 
gang van de kloosters, Lodewijk de Vrome (814-840), beschikte zowel 
als zijn voorgangers naar willekeur over de kloostergoederen. Gewoon- 
lijk toonden de geestelijken, die met inkomsten van kloostergoed 
werden begiftigd, even weinig begrip als de leken voor de noodwen- 
digheden van de kloostergemeenschappen, op wiens kosten zij goede 
sier maakten. Dikwijls werd aan de kloosterlingen door secularisatie 
getroffen, niet eens het minimum gelaten om hun instelling in leven 
te houden. In die gevallen was materieel verval onvermijdelijk en 
gewoonlijk volgde spoedig daarop ook morele inzinking, verwaarlozing 
van de regeltucht en stillegging van alle intellektuele bedrijvigheid. 
Meest van al nochtans hadden de kloosters te lijden van de Noor- 
mannen (1), die vanaf het midden der IXe eeuw onze gewesten in 
alle richtingen doorkruisten en speciale rooftochten inrichtten naar de 
abdijen. Om niet in de handen te vallen van die wilde roversbenden, 
vluchtten de monniken met hun kostbaarste schatten en al wat ze 
meenemen konden naar veiliger plaatsen. Wanneer zij, soms na 
jarenlange afwezigheid, terugkeerden, vonden zij gewoonlijk hun 
abdijen in puin vervallen. Ze stonden voor een moeizame periode 
van herstellingswerken, die normaal kloosterleven onmogelijk maakten. 
Bij het einde van de IXe eeuw boden de kloosters van ons land 
een zeer treurige aanblik. In de oude oorkonden is spraak van om- 
streeks vijf en twintig abdijen, die bijzonder getroffen werden door 
secularisatie en van vijftien andere, die herhaaldelijk werden verwoest 
of geheel vernietigd door de Noormannen. Men mag gerust aannemen 
dat die getallen beneden de werkelijkheid blijven (2). De politiek van 
de Karolingers en de invallen van de Noormannen hadden overal een 
aanzienlijke verarming veroorzaakt. Vele gebouwen vervielen in puin. 
Nergens was nog spraak van ernstige observantie. In sommige in- 
stellingen verbleven zelfs geen monniken meer, maar werd de kerk 
bediend door een of meer gewone priesters. In andere die nog be- 
woond waren, deed elk zowat zijn goesting. De abt was niet zelden 
een leek die met vrouw en kinderen, met krijgsvolk en honden in 
het huis Gods zijn intrek had genomen (3). Soms noemden de mon- 
niken zich kanunnik. Feitelijk werd meer dan een klooster in die 


(1) Cf. Coll. Gandav., t. XXXI, 1948, bl. 189-143. 

(NRICEREE DER MOREAG ande aten Lie bl.s18 7. 

(3) Cf. De Heilige Benedictus en Zijn Orde door de Monniken der Sint- 
Paulusabdij van Oosterhout, Roermond, 1947, bl. 115. 


EV 


tijd voorlopig of blijvend in kapittel veranderd. 't Was echter gewoon- 
lijk moeilijk te zeggen wat men juist voorhanden had. ’t Was min- 
stens zo erg als ten tijde van Karel de Grote, die klagend over de 
bewoners van St Martinus van Tours, schreef aan Alcuinus, door 
hem daar als overste aangesteld : « Aliquando enim monachos, ali- 
quando canonicos, aliquando neutrum vos esse dicebatis» (1). 
Verval, verwording en verwarring waren nagenoeg algemeen. 


IL. De kloosterhervorming in de Xe en XlIe eeuw (2). 


De Xe en XlIe eeuw bieden integendeel het opbeurend schouwspel 
van ernstige pogingen om het kloosterleven te doen herleven. Vele 
oude abdijen door een soort kanunniken bewoond, worden terug 
benedictijnerkloosters. De observantie wordt terug in eer hersteld. 
Dank zij de vurigheid door de hervormingen aangestoken en aange- 
wakkerd, ontstaan een dertigtal nieuwe stichtingen. ’t Is het begin 
van een nieuwe bloeiperiode. 

In de verschillende hervormingspogingen kan men vooral vier 
stromingen onderscheiden: drie van Lotharingse oorsprong met Brogne 
bij Namen, Gorze bij Metz en Saint-Vanne bij Verdun als brandpunten, 
en één van Burgondische herkomst: de hervormingsbeweging van 
Cluny. De geschiedenis van het verloop der verschillende hervormin- 
gen in ons land schijnt tamelijk ingewikkeld, omdat eenzelfde abdij 
in de tijdspanne van enkele jaren meer dan één beweging schijnt 
aan te kleven. Dit feit is nochtans gemakkelijk te verklaren. Men 
moet vooreerst bedenken dat bepaalde hervormingen door prinsen of 
bisschoppen werden opgedrongen. Daarbij komt dat zij niet altijd 
voor doel hadden te verhelpen aan volledig verval, doch het klooster- 
leven te herstellen waar het niet meer bestond, het te verbeteren 
waar het nog in voege was en het meer af te stemmen op het na- 
streven van het benedictijnerideaal. Ten slotte moet men aannemen 
dat verslappingen niet uitgesloten waren. Het was genoeg dat een 
wereldsgezinde abt, — en dat was geen zeldzaamheid, — aan het be- 
wind kwam om een min of meer vergaande inzinking te moeten 
vaststellen. 


(1) Cf. E. pr Moreau, a. w., t. II, bl. 189, 

(2) Cf. E. pe Moreau, a. w., t. II, bl. 189-193. In deze bladzijden van zijn 
alom geprezen werk biedt de geleerde historicus van ons godsdienstig verleden 
een uitgebreide studie over de kloosterhervormingen in ons land gedurende de X° en 
XI° eeuw. Het is vooral door deze studie dat wij ons lieten geleiden in het opma- 
ken van dit kort overzicht. 
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Voor wat hun principes betreft, verschillen de onderscheiden 
hervormingen zeer weinig. Zij staan allen onder de invloed van de H. 
Benedictus van Aniane en streven naar hetzelfde gemeenschappelijk doel : 
de Benedictijnerregel zoals de H. Benedictus van Aniane die interpre- 
teerde in zijn « Concordia regularum » (1), herinvoeren waar hij niet 
meer bestond en zo stipt mogelijk naleven waar hij behouden was. 


1. De hervormingswerken van de H. Gerardus van Brogne (2). 


De bizonderste bronnen voor het kennen van de H. Gerardus 
van Brogne en zijn werk zijn een Vita uit de XlIe eeuw en een doku- 
ment dat haar tot grondslag diende : de « Virtutes» of « Translatio 
S. Eugeniin opgesteld omstreeks 930, terwijl de heilige nog leefde. 
De B. Gerardus was van adellijke afkomst en werd geboren 
vóór 898. Hij trad in dienst bij Berengarius, graaf van Lomme, maar 
voelde meer aantrok voor stille eenzaamheid dan voor geweldig krijgs- 
rumoer. Na een visioen besloot hij een vervallen bidplaats te Brogne, 
in de pagus Lommacencis, waar hij grote eigendommen bezat, te 
herstellen, daarbij een klooster op te richten en er zelf monnik te 
worden. De kerk schijnt ten groten dele herbouwd in 914. De au- 
teur van de « Virtutes S. Eugenii»n verhaalt de tocht van Gerardus 
naar Saint-Denis, om de relikwie van de,heilige martelaar van Toledo 
te bekomen en deze over te brengen naar Brogne. Het is niet 
onmogelijk dat Gerardus zijn monastische opleiding in Saint- 
Denis heeft ontvangen. Een dokument van 923 geeft hem de titel 
van abt. Hij schijnt inderdaad de clerici die eerst zijn kerk bedien- 
den, na enigen tijd vervangen te hebben door monniken. Zijn « Vita » 
verhaalt hij dat na enkele jaren zijn abdij bestuurd te hebben, ontslag 
nam als overste om zich meer op het beschouwend leven te kunnen 
toeleggen. Lang heeft hij van de zo zeer verlangde vrede niet ge- 
noten. In 934 begon een nieuwe periode van zijn leven, die namelijk 
der hervormingen. 

Volgens een traditie in de Vita vermeld, zou de heilige niet 
minder dan achttien kloosters hebben hervormd. Meer betrouwbare 
bronnen nochtans spreken enkel over hervorming van Saint-Ghislain 
in Henegouwen, Sint-Pieter en Sint-Baafs te Gent, Sint-Bertinus te 
Sithiu bij S. Omer en Sint-Amandus te Elnone, al hervormingen die 


(1) Cf. Cm. Pourer, O.S.B., Histoire du Christianisme, Moyen Age, 1934, p. 


69 ss. 
(2) Cf. E. pe Morzau, a. w., t. Il, bl. 142-154. 
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doorgingen in naam en op aanvraag van leken. Voor Saint-Ghislain 
kwam het initiatief van Gislebertus, hertog van Lotharingen ; voor de 
andere abdijen zorgde Arnold 1, graaf van Vlaanderen. 

Saint-Ghislain was na de plundering en de verwoesting door de 
Noormannen in 882 onbewoonbaar geworden. De kerk werd nog ge- 
bruikt en bediend door priesters uit naburige plaatsen. Op welke 
wijze de H. Gerardus zijn zending volbracht, is helaas niet met 
zekerheid gekend. 

Dit is ook het geval met Sint-Baafs. De Noormannen hadden 
de abdij gebruikt als winterkwartier in 880-881. Volgens de « Mira- 
cula S. Bavonis» van het einde der Xe of het begin der XlIe eeuw, 
geleek de abdij na het vertrek der rovers aan een woestijn. Volgens 
de « Annales S. Bavonis» begon de hervorming in 937, dank zij het 
aandringen van Transmarus, bisschop van Noyon-Doornik (937-951) 
bij Arnold, graaf van Vlaanderen. In 939 keerden de relikwiën der 
abdij, de lichamen van de H. Bavo en van de H. Pharaïldis, in 853 
naar Laon in veiligheid gebracht, naar Gent terug. Ze moesten echter in 
bewaring worden gegeven aan de kerk van Sint Jan-Baptist van het Nieuw 
Kasteel, totdat de kerk van het klooster was herbouwd. In 946 
legde men de laatste hand aan het herstel der abdij. Over de wer- 
king zelf van de H. Gerardus van Brogne is in die oorkonden geen 
spraak. 

Sint-Pietersabdij had reeds in 879 van de Noormannen te lijden. 
Omstreeks het midden van de Xe eeuw was het klooster door cano- 
nici ingenomen. Met de toelating van de koning van Frankrijk, zijn 
suzerein en van Transmarus, zijn bisschop, neemt graaf Arnold I 
het besluit een deel van de goederen, door zijn voorgangers aan de 
abdij ontnomen, terug te schenken, zodat de monniken er God 
kunnen dienen zonder te moeten klagen, zoals ze gewoonlijk doen. 
Hij wil daarbij dat de monniken er God trouw dienen zoals ten tijde 
van de H. Amandus, volgens de regel van de H. Benedictus en 
onder de leiding van een abt, die zij zullen aanstellen met zijn goedkeu- 
ring of die van zijn opvolgers. In het diploma van graaf Arnold, dat 
deze gegevens verstrekt, is geen spraak van Gerardus van Brogne, 
doch een diploma van koning Lodewijk IV van Frankrijk ver- 
meldt, dat canonici om hun onwaardig gedrag uit de abdij werden 
gezet. Een akt van ‘Transmarus deelt ons daarbij mede, dat de bis- 
schop op aanvraag van de graaf en de abt Gerardus, aan Sint-Pieters 
al de vrijheid schonk welke de abdij bezat ten tijde van de H. 
Amandus; ook dat hij op aanvraag van Gerardus de kapel van Sint- 


ad 
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„Jan in portu wijdde, die steeds een afhankelijkheid van de abdij 
moest blijven. Een minder betrouwbaar dokument, dat zich voordoet 
als afkomstig van Transmarus, en ook de Vita Gerardi spreken van 
de weerstand van de canonici, die moesten plaats maken voor de 
monniken van Gerardus. 

Van de hervorming van de H. Gerardus van Brogne in Sint- 
Bertinus doorgevoerd in 944, bestaat een treffende beschrijving in 
een kroniek van de hand van Folcuinus, die in 948 als oblaat de 
abdij binnentrad en haar geschiedenis schreef in 961-962. Sint-Berti- 
nus had zijn monniken bewaard maar niet de oude tucht. Wanneer 
al de pogingen van graaf Arnold om de kloosterlingen tot betere ge- 
voelens te brengen waren mislukt, zond hij ze weg (15 April 944). 
In hun plaats kwam de abt Gerardus, «nagenoeg de enige en de 
eerste die in deze tijden in het Westen de normen van het geregeld 
leven onderhield », met monniken van verschillende andere abdijen 
(cum monachis a diversis locis collatis). Doch wanneer de buiten- 
gezette monniken hun klooster verlieten om plaats te maken voor 
hun opvolgers, waren hun dienaars en het volk van rond de abdij 
tot tranen toe bewogen; ze waren zelfs op het punt weerstand te 
bieden aan de nieuwe bewoners en op te staan tegen de graaf, die 
zich verplicht zag en zich bereid verklaarde, de weerspannige mon- 
niken terug te roepen, op voorwaarde dat ze zich aan de tucht 
zouden onderwerpen. Na een nieuwe weigering van hunnentwege 
bleef de graaf bij het uitdrijvingsbevel. Zij vestigden zich toen voor- 
lopig in een eigendom van de abdij te Longuenesse en vertrokken 
vandaar naderhand, op tien na, naar Engeland. Degene die bleven, 
keerden weldra naar de abdij terug en waren onderdanig. 

Na gedurende enige tijd de abdij bestuurd te hebben, liet Gerar- 
dus met toestemming van de graaf een van zijn neven, Wido, tot 
abt van Sint-Bertinus wijden. De nieuwe overste viel echter niet mee 
en werd verplaatst naar Gent. In zijn plaats stelde de graaf voor 
Sint-Bertinus een van zijn eigen neven, een zekere Hildebrand, voor. 
Deze maakte van Sint-Bertinus een model voor al de kloosters van 
't omliggende. Hij werd zelfs door de graaf belast met de hervorming 
van Sint-Vaast. 

Een van de hervormde monniken van Gent, Meinard, kreeg in 
961 opdracht de abdij van Saint-Wandrille in Normandië te refor- 
meren. In 966 nam hij, daartoe uitgenodigd door de hertog van 
Normandië, de leiding van de Mont-Saint-Michel in handen en na- 
derhand werd hij abt van Saint-Ouen. Zo ging de hervormde invloed 
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van de H. Gerardus, tenminste onrechtstreeks, tot over de grenzen 
van Oud-België. 

Zoals de heilige niet lang na 944 verzaakte aan het bestuur van 
Sint-Bertinus, zo deed hij in 953 ook afstand van zijn titel van abt 
van de Gentse Sint-Pieters abdij. Hij bleef slechts overste van zijn 
klein klooster van Brogne, waar hij zacht in de Heer ontsliep op 
3 Octoker 959. 

Het meest karakteristieke in het leven van de H. Gerardus van 
Brogne was naar het schijnt zijn ijver voor de Benedictijnerregel in het al- 
gemeen. Men weet niet dat hij er bijzondere theoriën aangaande bepaalde 
voorschriften van de H. Benedictus op nahield. Hij vroeg van 
zijn onderdanen slechts kloosterlijke ijver. Hij werd hervormer, niet 
omdat hij er op uit was als hernieuwer op te treden, doch omdat de 
graaf van Vlaanderen er op aandrong. Tegenover de graaf toonde hij 
zich zeer afhankelijk. Men ziet b.v. niet dat hij zich verzet tegen 
de pretentie van Arnold Il overal zelf de abten te benoemen. Tussen 
de door hem hervormde kloosters en de abdij van Brogne heeft hij 
geen banden van subordinatie gewild. Hij bleef nochtans in die ab- 
dijen, ook wanneer hij niet of niet meer de abt was, een reële doch 
moeilijk te bepalen invloed uitoefenen. 


2. De invloed der abdij van Gorze (1). 


De abdij van Gorze in het bisdom Metz gelegen, hersteld en 
hervormd door de bisschop Adalberon I, kende een ongewone bloei 
onder het bestuur der abten Einold en Joannes. Deze namen evenmin 
als Gerardus van Brogne het initiatief om buiten hun abdij aan 
hervorming te gaan doen. Zij vormden echter bekwame mannen, die 
op aanvraag van Adalberus van Metz, Gauzlinus van Toul en Riche- 
rius van Luik, in die verschillende bisdommen de goede geest van 
Gorze zouden verspreiden. 

Richerius van Luik stelde de abdijen van Stavelot-Malmedy onder 
de leiding van de monnik Odilon van Gorze, die ze bestuurde van 
938 tot 954, en uitmuntte door zijn ijver voor de regeltucht, zijn 
liefde voor de studie, zijn zorg voor het beheer der goederen en 
het herstellen der gebouwen. Met de hervorming van Sint-Hubert 
belastte de bisschop een neef van Adalberon, de monnik Frederik, 
die te Gorze zijn intrede had gedaan op betrekkelijk gevorderden 
ouderdom. 


(1) Cf. E. pr Moreau, a. w., t. II, bl. 154-161. 
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De abdijen van Gembloux en Waulsort staan ook in ver- 
band met die van Gorze, doch zonder tussenkomst van de bisschop 
van Luik, tot wiens grondgebied zij behoorden. Zij dankten hun 
ontstaan aan twee Lotharingse heren, waarvan de eerste Wibertus 
herinnert aan Gerardus van Brogne. Nadat hij een tijdlang de mili- 
‚taire loopbaan had gevolgd, stichtte hij omstreeks rond 922 in zijn 
patrimonium te Gembloux een abdij, maar hij nam zelf niet het be- 
stuur in handen. Hij belastte daarmee een canonicus, Erluinus, door 
hem voor het monastisch ideaal gewonnen. Hun inrichting werd een 
centrum van vurig godsdienstig leven. Ze stond onder invloed van 
Gorze. Wibertus stierf in deze laatste abdij omstreeks 962. 

Erluinus werd door Gislebertus, hertog van Lotharingen, ook 
aangesteld als proost van Lobbes, om die abdij tot beter observantie 
te brengen (1). Indien men de « Gesta abbatum Gemblacensium», 
van de hand van Sigebertus van Gembloux mag geloven, had de 
nieuwe proost het niet gemakkelijk in het volbrengen van zijn taak. 
Wanneer zijn monniken hem tweemaal geweldig hadden afgeslagen, 
besloot Reinier [IL van Henegouwen, in overleg met de bisschoppen 
van Luik en Cambrai, afstand te doen van de titel van abt en die 
over te dragen op Erluinus, in de hoop dat zijn onderdanen hem dan 
meer zouden eerbiedigen. Om alle tegenstand te overwinnen zond 
Erluinus meestal de monniken naar verschillende abdijen, om er 
zich aan een meer geregeld leven te gewennen. Doch het klein aan- 
tal dat in Lobbes bleef, besloot een einde te stellen aan de plage- 
rijen van de hervormer. In een nacht (20 Oct. 957) haalden de drie 
jongste van de groep hem uit de slaapzaal, staken hem de ogen 
uit, sneden hem de tong af‚ maar zo nochtans dat hij nog kon 
spreken en brachten hem in een schuit terug naar Gembloux. Na 
dat voorval gaf Erluinus de hervorming van Lobbes voorgoed op. 
Ze zou nochtans drie jaren later toch doorgevoerd worden, dank zij 
het optreden van de bisschop Eraclius van Luik. 

Reinier [Il van Henegouwen verlangde naderhand van Erluinus 
dat hij de benedictijnerregel zou invoeren in de abdij van Soignies, 
waar de monniken vervangen waren door canonici. Hij had echter 
ook daar geen bijval. 

De abdij van Waulsort dankte omstreeks 946 haar ontstaan aan de 
heer Eilbertus, een rijke eigenaar van Tussen-Samber-en-Maas. De eerste 


(1) Naar het schijnt had Balderic I, bisschop van Luik, de abdij om bewezen 
diensten geschonken aan Reinier III van Henegouwen, neef van Gislebertus, 
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abten, de H. Maccalanus en de H, Caddroë kwamen misschien wel uit 
Schotland, maar ze hadden vooraleer aan 't hoofd te komen van 
Waulsort zich laten doordringen van de benedictijner grondregels, de 
eerste in Gorze en de andere in Fleury. 

Zoals de hervormingsactie van Brogne gesteund was door de graaf 
van Vlaanderen en vooral invloed had in het Vlaamse land, zo stond 
achter die van Gorze de graaf van Henegouwen, en ze schijnt vooral 
gericht geweest naar de Waalse abdijen. De laatste zowel als de eerste 
streefde er naar de benedictijnerregel terug in te voeren en ernstig 
te doen onderhouden. 


3. Het werk van Richard van Saint-Vanne (1). 


Behoren de hervormingspogingen van Brogne en Gorze tot de Xe 
eeuw, die van Richard van Saint-Vanne komt iets later, namelijk in 
het begin van de Xle. Zij had vooral invloed in Vlaanderen en Neder- 
Lotharingen, schonk aan de hernieuwingsbeweging enkele typische 
figuren van Belgische oorsprong, vooral de H. Poppo, en bracht de 
abdijen tot nieuwe bloei op stoffelijk, godsdienstig, letterkundig en 
artistiek gebied. Men staat niet meer zoals in de Xe eeuw voor enkele 
edelmoedige durvers, of voor die bepaalde prins of bisschop, die zich 
willen inspannen voor de hernieuwing. Men kan zeggen dat hervorming 
mode is geworden. Vorsten, feodalen en prelaten in ’t algemeen willen 
er iets voor doen en ze gaan verder dan de hervormers der vorige 
eeuw : ze willen de abdijen haar goederen terugschenken en ijveren 
voor een integrale observantie van de benedictijnerregel. 

Richard van Saint-Vanne was, voordat hij met zijn vriend de graaf 
Frederik van Verdun besloot monnik te worden, kanunnik van de 
kathedraal van Reims. De abt van Saint-Vanne was in die tijd een 
Scot, die bekend stond alseen heilige. De twee vrienden vonden echter 
in zijn instelling niet de kloosterlijke volmaaktheid die zij zochten. 
Daarom trokken ze naar de abdij van Cluny, bestuurd door de heilige 
abt Odilon, om daar het monastisch leven naar hun wens aan te 
leren. Op aanraden van de H. Odilon keerden zij nochtans na enige 
tijd naar Saint-Vanne terug. In 1004 werd Richard abt van het 
klooster. Hij was waarlijk een eerste rang persoonlijkheid opgewas- 
sen voor de taak van mannen te besturen, Weldra bracht hij zijn 
abdij tot hoge bloei. 

Gelijk het met de voorgaande hernieuwers gebeurde, werd ook Ri- 
chard van Saint-Vanne door prinsen, zoals Boudewijn IV van Vlaanderen 


(1) Cf. E. pe Moreau, a. w., t. II, bl. 161-169. 
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en bisschoppen, zoals Gerardus van Cambrai en Wolbodon van Luik 
aangesproken, om de toestand der Belgische kloosters te helpen ver- 
beteren. Er is geen enkel bisdom in ons land, waar hij niet recht- 
streeks is opgetreden, doch dikwijls waren het ook zijn leerlingen die 
een voorname rol speelden. In het graafschap. Vlaanderen hervormde 
Richard van Saint-Vanne met enkele monniken van zijn abdij de 
“kloosters Sint-Vaast te Arras, Sint-Amanduste Elnone en Sint-Pieters 
te Gent. De twee laatste instellingen waren reeds hervormd geweest 
door de H. Gerardus van Brogne ten tijde van graaf Arnold [, doch na 
zijn dood hadden ze weer veel te lijden. De leider der hernieuwing 
stond aan het hoofd van de Blandinusberg van 1029 tot 1032. Zijn 
leerling, Leduinus van Sint-Vaast, die deze abdij uitbouwde tot een 
centrum van geestelijk en economisch leven, breidde de hervorming 
uit tot Marchiennes en Hamaye, twee mixte abdijen uit de merovin- 
gische periode, en tot Sint-Baafs te Gent. Een andere leerling, Rodrigus 
van Sint-Vaast, kreeg van de graaf opdracht Sint-Bertinus te hervormen. 
Hij bracht ook in de abdij van Sint-Winoksbergen monniken terug in 
de plaats van de canonici die er in waren gevestigd. 

In het prinsbisdom Cambrai ondernam Richard van Saint-Vanne 
de hervorming van Florennes en Hautmont. Zijn leerling Eilbertus 
herstelde het benedictijnerleven te Maroilles en Cateau-Cambrésis. 
Leduinus van Sint-Vaast ondernam er de hervorming van Denain en 
van Haspres. 

In het prinsbisdom Luik ziet men de grote hervormer aan het 
hoofd van Lobbes (1023-1032) en van Sint-Jacobs, hem toevertrouwd 
door de bisschop Wolbodon (1018-21). Doch Reginard (1023-1034), 
de tweede opvolger van Wolbodon, schijnt minder ingenomen met 
Richard's hervorming. Met tegenzin verdroeg hij dat de leerling 
van Richard van Saint-Vanne, Stefanus, aan ’t hoofd stond der abdij 
van Sint-Laurentius en hij verplichtte de abt van Saint-Vanne in 1032 
Lobbes te verlaten 

De beroemdste leerling van Richard van Saint-Vanne was de 
H. Poppo. 


4. De hernieuwingsactiviteit van de H. Poppo (1). 


De H. Poppo werd geboren te Deinze in 978. Hij was van adellijke 
afkomst en volgde een tijdlang de militaire loopbaan, in dienst van 
Boudewijn IV van Vlaanderen. Wanneer alles geregeld was voor een 


(1) Cf. E. pe Moreau, a. w., t. II, bl. 169-177. Op bladzijde 169 geeft de 
auteur een korte bibliografie aangaande S. Poppo. 
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huwelijk met de dochter van een raadsheer van de graaf, kreeg hij 
een visioen dat hem deed vaarwel zeggen aan de wellusten van de 
wereld, Hij was toen ongeveer dertig jaar oud en werd monnik in 
Saint-Thierry. Onder de leiding van Eilbertus, broer van Gerardus I 
bisschop van Cambrai, deed hij zoveel vorderingen in de studie en in 
de deugd, dat Richard van Saint-Vanne die hem in Saint-Thierry leer- 
de kennen, in hem een monnik vol rijke beloften zag en hem mee- 
vroeg naar Verdun. 


De abt van Saint-Vanne zond hem eerst als prior naar Sint- 
Vaast, waar hij als Vlaming en oud-dienaar van de graaf welkom 
was, Met de hulp van Boudewijn IV gelukte hij erin de milites van 
de abdij al de goederen te doen restitueren, die ze haar ontnomen 
hadden. Hij sloot er ook nauwe vriendschap met Frederik, de oude 
gezel van zijn overste en met Leduinus, die hem weldra zouden op- 
volgen, de eerste als prior en de laatste als abt van Sint-Vaast. Het 
verblijf van Poppo in Arras was inderdaad maar van korten duur. 
Richard van Saint-Vanne riep hem terug naar Verdun om zijn vorming 
te vervolmaken. Hij wilde hem vooral nederig maken en stelde hem 
naderhand aan het hoofd van de kleine abdij van Vasloges, die volledig 
moest herbouwd worden. 


Intussen echter had de keizer Hendrik IT van Poppo gehoord. 
Wanneer in 1020 de abt van Stavelot-Malmedy kwam te sterven, stelde — 
hij, tegen de zin van Richard van Saint-Vanne in, Poppo aan ’t 
hoofd van de twee abdijen. De monnik Odilon van Gorze had er, 
gemachtigd door de bisschop Richerius van Luik, de observantie her- 
steld en na hem hadden de abten Werinfridus en Ravengerus goed 
werk geleverd. Doch onder het bestuur van hun opvolger Bertram 
(1008-1020) was een nieuwe crisisperiode begonnen. Deze was vooral 
te wijten aan twisten tussen de monniken van beide abdijen, naar het 
schijnt omdat ze onder één hoofd moesten staan en omdat Stavelot 
een zekere voorrang had, beslissing genomen door het concilie van 
Ingelheim van 980. 


De eerste zorg van de H. Poppo als abt van Stavelot-Malmedy 
was in de abdijen een ernstige tucht invoeren. Hij mocht daarvoor 
rekenen op enkele goed gevormde monniken, die hij er vestigde, maar 
hij had het er voor ’t overige niet onder de markt. Om de stoffe- 
lijke toestand der abdij te verbeteren, liet hij verscheidene belangrijke 
werken uitvoeren. Om de religieuse belangen te dienen versterkte hij 
de afhankelijkheid van Malmedy tegenover Stavelot. De monniken 
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van de eerste abdij moesten hun beloften afleggen in de laatste. Voor 
beide abdijen bekwam hij van de keizer allerhande privilegies. 

Naast de abdijen van Stavelot-Malmedy kreeg Poppo van Hen- 
drik IT ook St-Maximinus van Trier te besturen (1022). Doch ten 
tijde van Koenraad IL (1024-1039) stond de heilige zo hoog in aan- 
zien, dat men hem nu eens als hervormer, dan om een andere reden, 
ziet optreden in verschillende kloosters : in de abdij van Sint-Eucherius 
te Echternach (bisdom Trier), van Sint-Vincentius te Bouzonville (b. 
Metz), van Limburg (b. Spire), van Weizenberg en Hersfeld (b. 
Mainz), van Brauweiler (b. Keulen), van Hohorst (b. Utrecht), van 
Sint-Gallen (b. Constanz), van Saint-Ghislain, Waulsort, Hastière en 
Sint-Truiden (Belgische bisdommen). Bij deze reeks kwamen ten 
tijde van Hendrik [II (1039-1056) de abdijen van Hautmont, Sint- 
Vaast en Marchiennes. Waar Poppo ijverde voor de inwendige 
opbloei van de kloosters, stonden de keizers hem terzijde om ook 
de stoffelijke toestand te verbeteren. Hij toonde zich daarom zeer 
aanhankelijk tegenover hen en biedt ons het type van de keizerlijke abt. 

Na een zeer bedrijvig leven is de H. Poppo in de Heer ontslapen 
te Marchiennes op 25 Januari 1048. 

Evenals zijn leermeester, Richard van Saint-Vanne, schijnt hij een 
bijzonder belang gehecht te hebben aan de kloosterlijke gehoor-. 
zaamheid, een algehele en blijmoedige gehoorzaamheid die elk bevel, 
ook het meest onaangename en zelfs het meest onbegrijpelijke, edel- 
moedig volbrengt. Zijn biograaf bewondert in hem zijn rouwmoedig- 
heid, zijn godsvrucht vooral tijdens de H. Mis, zijn verstorvenheid, 
zijn liefde voor de noodlijdenden. Was de heilige een asceet, streng 
voor anderen doch allereerst voor zichzelf, hij bevorderde ook kunst 
en wetenschap en was een bewonderaar van schone liturgische plech- 
tigheden. Gedurende zijn leven werd hij vereerd door keizers en kerk- 
voogden. Na zijn dood verrichtte hij tal van mirakelen en hij werd 
tot de eer der altaren verheven. Niet zonder reden werd zijn naam- 
feest opgenomen in het feesteigen van het bisdom Gent, dat de eer 
heeft zijn geboortestreek te zijn. 


5. De hervorming van Cluny in Vlaanderen en Lotha- 
ringen (r). 


Wat men als een zwakke kant in de hernieuwingsactie van Brogne, 
Gorze en Saint-Vanne kan aanzien, is dat zij minder blijvende vruch- 


(1) Cf. E. pe Moreau, a. w.. t. II, bl. 177-198. 
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ten droegen. Ze hingen te veel af van de persoonlijkheid van een her- 
vormer of van de bescherming van een prins of bisschop en waren 
zo niet bestendig genoeg. 

Met de hervormingsbeweging van Cluny was het gans anders. Deze 
mocht rekenen op de steun van het pausschap. Zij verbond daarbij 
de hervormde kloosters met de moederabdij door min of meer nauwe’ 
banden. Zij bood aan de verschillende instellingen een geheel van 
monastische voorschriften, dat als de perfectie van het benedictijner 
leven voorkwam. Zij onderscheidde zich door het belang dat ze hechtte 
aan de liturgie en aan bet gebed doorheen de dag van de monnik, 
door haar gematigdheid op gebied van boetvaardigheid, door haar 
waardering voor intellektueel werk en haar zin voor christelijke kunst. 
Dat alles verzekerde de bijval van de Burgondische hervormingsbe- 
weging. Gesticht in 910 telde de abdij vóór het einde van de XIe eeuw, 
naast de zelfstandige abdijen, meer dan duizend kloosters verspreid over 
Frankrijk, Duitsland, [talië, Spanje en Engeland, die tot de clunisiaanse 
congregatie behoorden en min of meer van de moederabdij afhingen. 

In onze gewesten drong de invloed van Cluny tamelijk laat door. 
De eerste kloosters die van de Burgondische abdij afhingen waren die 
van Aywaille en Saint-Sévérin-en-Condroz, twee nieuwe stichtingen in 
de provincie Luik, die respectievelijk dateren van omstreeks 1089 en 
1091. In het begin van de XI[le eeuw volgden verschillende andere 
nieuwe stichtingen. Ook in de reeds bestaande, doch nog jonge abdijen 
van Sint-Laurentius en Sint-Jacobus te Luik werden de gebruiken van 
Cluny ingevoerd. Vandaar bereikten ze de oude merovingische abdij 
van St-Truiden, waar de abt Rodolphus ijverde voor de clunistaanse 
opvattingen. 

Tot het verspreiden van de clunisiaanse observantie in onze oude 
kloosters hebben vooral bijgedragen de abdij van Anchin bij Douai, 
gesticht in 1079, en die van Sint-Bertinus. Deze laatste abdij onderging 
reeds de invloed van Brogne en Saint-Vanne. Ze kende een nieuwe 
inzinking onder het bestuur van de abt Joannes van leperen (1081- 
1095), maar zou herleven onder de leiding van zijn opvolger Lambertus. 
Deze werd voor de clunisiaanse opvattingen gewonnen waarschijnlijk 
door zijn beroemde vriend Anselmus van Canterbury. Op Pasen 1098 
stond gravin Clemence van Burgondië, belast met het beheer van 
Vlaanderen gedurende de eerste kruistocht, waaraan haar echtgenoot 
Robrecht IL deelnam, de abdij van Sint Bertinus volledig af aan de 
abt van Cluny, op voorwaarde dat de graaf zijn goedkeuring zou 
schenken. De abten van Sint-Bertinus zouden voortaan gekozen worden 
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onder de monniken van Cluny en gewijd worden door de abt van 
deze abdij. Zij zouden kunnen afgesteld worden wanneer ze zich niet 
gedroegen volgens de gebruiken van Cluny. Dat was de inlijving van 
de Vlaamse abdij in de Burgondische. Dat alles was echter geschikt 
zonder dat de monniken van iets wisten en het ging niet gemakke- 
lijk om hen die schikkingen te doen aanvaarden. Lambertus was ver- 
plicht de meest opstandige elementen te verwijderen en enkele clunisiaanse 
binnen te brengen. In overeenstemming met zijn geestelijke en burger- 
lijke overheid, zijn bisschop en zijn vorst, won hij ook de kloosters 
van Auchy-les-Moines, Sint-Winnoksbergen, Sint-Vaast van Arras en 
Sint-Pieters van Gent voor de clunisiaanse gebruiken. In elk van die 
kloosters werden monniken van Cluny of van Sint-Bertinus gezonden 
om de hervorming in te voeren. Van Sint-Pieters van Gent gingen de 
gebruiken ook over naar Sint-Bavo en andere Vlaamse abdijen. In 
Vlaanderen bleef echter de clunisiaanse beweging beperkt tot het in- 
voeren van de clunisiaanse gebruiken. Hoewel Lambertus van Sint- 
Bertinus veel geduld, liefde, barmhartigheid en standvastigheid aan de 
dag legde om de hervorming door te voeren, moet hij ondervonden 
hebben dat het niet zou gaan de Vlaamse abdijen aan Cluny te onder- 

werpen. 
De abdij van Anchin begon haar propaganda voor Cluny in 1143 
onder het bestuur van de abt Alvisus, een oud-monnik van Sint- 
ertinus en van Vlaamse afkomst zoals Lambertus. Anchin was de 
eerste abdij onder Reims, die de hervorming van Cluny had aange- 
nomen. Zij zond korten tijd na haar stichting reeds enkele monniken 
naar St-Martinus te Doornik en ontving ook enkele kloosterlingen 
van die abdij om hun de gebruiken van Cluny aan te leren (1092). 
Wanneer Alvisus aan ’t bestuur kwam in 1111, had de partij van de 
tegenstanders de meerderheid en waren allerhande misbruiken binnen- 
geslopen. Met de medehulp van Lambertus kon hij de orde herstellen 
en de abdij werd, dank zij de vurigheid die er ontbrandde, een zeer 
actief center van godsdienstig leven. Alvisus was niet voor de inlijving 
bij Cluny, maar wel voor de verspreiding van de clunisiaanse ge- 
bruiken. Op Marchiennes na waren al de grote Vlaamse abdijen reeds 
gewonnen voor de beweging. In Marchiennes wist hij een van zijn 
leerlingen op de abbatiale troon te brengen. Verder bewerkte hij het 
Waalse gedeelte van het land, doch vooral Noord-Frankrijk, waar 
verschillende van zijn leerlingen aan het hoofd kwamen van abdijen. 

Hij eindigde zijn leven als bisschop van Arras in 1147. 
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Zoals blijkt uit de volgende verzen in een oude kroniek bewaard : 
«Non miles Franciae ensem Theutonicum, 
Arcum vel lanceam, pila vel clypeum 
Umquam sic timuit instinctu procerum 
Ut timet monachus Alvisi baculum», 
moet de abt van Anchin op zijn minst een zeer energiek man ge- 
weest zijn. 

De clunisiaanse gebruiken drongen dus eerst door in nieuwe stich- 
tingen of betrekkelijk jonge kloosters en naderhand in de oudere. Het 
initiatief ging niet zozeer uit van de abten van Cluny als wel van 
enkele overtuigde monniken : een Lambertus van Sint-Bertinus, een 
Alvisus van Anchin, een Rodolphus van Sint-Truiden. In Vlaanderen 
mochten de hervormers rekenen op de steun van de graven die zo- 
doende het voorbeeld van hun voorouders trouw bleven. Zij waren echter 
niet voor inlijving van de hervormde kloosters in de congregatie van 
Cluny. Buiten het graafschap Vlaanderen moet de clunisiaanse her- 
vorming die vorstelijke steun missen. Maar toch is daar evenmin als 
in Vlaanderen spraak van inlijving bij Cluny. Wellicht is die toestand 
te verklaren door het feit, dat al de voorstanders van de clunisiaanse 
hervorming in ons land van Vlaamse of Lotharingse afkomst waren 
en tegenstanders van juridische afhankelijkheid tegenover de Franse 
abdij. Geen enkele Lotharingse hervormingsbeweging had dergelijk ver- 
band tussen hervormende en hervormde kloosters nagestreefd. De oor- 
spronkelijke benedictijnerregel voorziet trouwens zelfstandige abdijen. 
Zo bleef de clunisiaanse hervorming hier beperkt tot het invoeren 
van de gebruiken in voege in de grote burgondische abdij. Gewoonlijk 
waren de monniken tegen het invoeren van die gebruiken. Om hun 
tegenstand te breken, moest men dikwijls overgaan tot het afstellen 
van de abten en het verwijderen van sommige kloosterlingen. Om de 
nieuwe gebruiken in te brengen deed men beroep op enkele monniken 
die ze reeds onderhielden, en zond men ook enkele elementen naar 
hervormde abdijen, om daar de nodige vorming te ontvangen. 

Terwijl de clunisiaanse gebruiken in Vlaanderen en in Lotharin- 
gen verspreid werden, ontstonden nieuwe vormen van kloosterleven, 
die ook in onze gewesten veel bijval kenden. Vóór 1130 bestonden 
in België reeds acht norbertijnerabdijen en vóór 1150 vijf cisterciënzer- 
kloosters : feiten die voor de godsdienstige geschiedenis van het land 
reeds meer belang hebben dan de propaganda voor de « Consuetudines 
cluniacenses». L. EECKHOUT. 


Chronica 


MARIALE VOORDRACHTEN TE ANTWERPEN : 
18-20 Augustus 1949 


Aansluitend bij de mariale jubelfeesten werden te Antwerpen 
door bevoegde dogmatici enkele spreekbeurten gewijd aan de voor- 
naamste voorrechten van de H. Maagd. Het is de bedoeling van 
het inrichtend « Comité der Mariale Dagen», aldus Kan. A. Van 
Hove, door dit overzicht van Maria’s eretitels een ruim publiek van 
gelovigen aan te zetten tot een meer gegronde kennis van en liefde 
tot de Moeder Gods. Merken wij dadelijk op dat de formule zelf 
van de voordrachten niet bepaald gelukkig kan genoemd worden. De 
sprekers immers gaven de indruk piet steeds op voorhand te hebben 
geweten welke luisteraars zij voor zich zouden hebben: sommigen 
richtten zich dan ook tot de gewone sympathisanten van de Mariale 
Dagen en spraken Hebreeuws voor een groot deel van de toehoorders, « 
anderen wisten zich wonderwel aan te passen maar vervielen in 
algemeenheden terwijl zij heenschoven over de wetenschappelijke 
problemen. Onze kroniek zal dan ook bondig zijn. (1) 

Grondslag en vertrekpunt van Maria's voorrechten is haar god- 
delijk Moederschap. Z. E. H. J. Loncke (Brugge) gaf daarover een 
wetenschappelijke, genuanceerde verhandeling. De adelen de liefde van 
de kinderen, betoogde hij, zijn een titel voor de moeder. Op Maria 
valt niet alleen de weerglans van Ónze kleine daden, maar zij is 
vooral de moeder van Jezus-Christus. 

Achtereenvolgens trachtte spreker de drie aspecten van Maria's 
moederschap uit de Openbaring te bewijzen. Maria is moeder van de Ver- 
losser of Messias; zij is op wonderbare wijze de maagdelijke moeder, 
een titel gegrond in de Lucastekst van de boodschap (Lc. 1,35) en 
door de Traditie uitgebouwd in de antithese Eva-Maria; zij is ten 
slotte Moeder Gods, omwille van de goddelijke natuur van haar 
Kind. Van deze laatste titel meende de professor een benadering te 
vinden in Elisabeth's « de moeder van mijn Meer» (Lc. 1,43), ter- 


(1) Zoals gewoonlijk zal de tekst van de voordrachten uitgegeven worden door 
het Comité van de Mariale Dagen, Abdij, Tongerloo. 
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wijl hij voorzichtig een vraagteken plaatste na de benaming « Zoon 


van God » in de messianische contekst van de boodschap aan Maria; 
die hoogste eretitel moet immers vooral blijken uit het geheel van 
paulinische en johanneische schriftteksten, terwijl anderzijds door het 
Concilie van Ephese (431) de naam Theotokos onfeilbaar als Maria’s 
voorrecht werd erkend. : 

Die driedubbele eretitel werd dan door spreker hernomen en in 
het licht van traditie en theologie dieper doordacht. 1. Maria is 
moeder van de Verlosser in de meest ware zin : zij deed voor Jezus 
alles wat een moeder doet voor haar kind, niet alleen door haar 
physisch moederschap, maar vooral — spreker wilde er de nadruk op 
gelegd zien — door haar vrije instemming met dat moederschap, door 
haar «ontvangen naar den geest». Ze deed zelfs meer dan een ge- 
wone moeder, omdat Christus aan haar alleen zijn menselijke natuur 
dankt en haar diepe invloed in vorming en ontwikkeling heeft onder- 
gaan. 2. Maria is maagdelijke moeder: Jezus is geboren uit de 
H. Geest omdat Hij niet mocht wegzinken in de rij der eeuwen. 
3. Door haar Moeder-Gods-zijn treedt Maria in zeer bizondere betrek- 
kingen met de goddelijke personen. Met de Vader staat zij in de 
betrekking van kindschap (vol van genade) en van uitzonderlijke ge- 
lijkenis: Maria brengt uit haar maagdelijke substantie dezelfde Zoon, 
voort als de Vader uit zijn goddelijke zelfstandigheid. Vooral tot de 
Zoon is haar verhouding uniek : zij is de echte moeder van Gods Zoon 
niet van een geleidelijk vergoddelijkte mens. Zij is echter moeder van 
een voorafbestaande persoon, die God zelf is en die vooraf de in- 
stemming vraagt van Maria tot haar moederschap. Prof. Loncke 
legde hier de nadruk op Scheeben’s vruchtbäre beschouwing van 
Maria's bruidelijk moederschap : God is als het ware de Bruidegom 
die Maria tot bruid vraagt; de Zoon is niet alleen Kind van Maria 
maar ook Bruidegom omdat Hij zich aanbiedt om uit Haar geboren 
te worden. 

De verhevenheid van die relatieve, naar Christus wijzende, doch 
oneindige waardigheid zet spreker aan tot betrouwen in Maria, die 
ook in ons Christus moet doen herboren worden. 

Over de genadevolheid en de onbevlekte ontvangenis handelde 
Z.E.P. Morel, Capucijn (Izegem). Maria's vrijwaring van de erfzonde 
op het ogenblik zelf van haar ontvangenis vinden wij wel niet met 
even zoveel woorden in de openbaringsbronnen, maar de zaak is er. 
Met Newman steunde spreker om dit dogma te bewijzen vooral op 
de spontane overtuiging in de gelovigen en de overeenstemming van 
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het leergezag. In de Traditie vond hij de zaak vervat in meer alge- 
mene epitheta (ongerepte, onbevlekte, heiliger dan de cherubijnen), 
terwijl hij voor de Schrift beroep deed op een « hogere letterlijke 
zin» van Gen. 3,15 en op de Lucastekst over de « begenadigde » 
(Le. 1,28). Gelukkig besloot hij telkens met het licht van Overleve- 
ring en van kerkelijk leergezag over die teksten in te roepen. Daar- 
na beschouwde spreker de genadevolheid enigszins nader. Hier beperkte 
hij zich tot de traditionele leer eerst over Maria's vrijwaring van 
sommige straffen der erfzonde, dan meer positief over haar uitzonder- 
lijke heiligheid en haar begenadiging bij de Incarnatie. 

De tweede dag ving aan met een wetenschappelijke uiteenzetting van 
het druk hetwiste probleem van de Assumptie. Z.E.P. De Fraine, SJ. 
(Leuven), heeft getracht de argumenten naar voor te brengen die dat 
leerstuk proximum fidei en definieerbaar zouden maken. Of hij 
iedereen voor die overtuiging gewonnen heeft, is echter een andere 
vraag. 

Het object van het leerpunt is aldus uit te drukken : het onge- 
schonden lichaam van Maria is in de hemel opgenomen en met haar 
zalige ziel verheerlijkt. Thans, zegde spreker, wordt meer de aandacht 
gevestigd op de feitelijke eindtoestand van Maria met terzijdelating 
van de kwesties van haar dood en verrijzenis. 

De eerste vraag die spreker stelde was deze naar de zekerheids- 
graad van het leerpunt. Geleidelijk is die zekerheid gedurende de 
eeuwen gegroeid van. « docta ignorantia»n tot « vrome mening » en 
zelfs volgens sommigen tot « geloofswaarheid». Het feit van de 
Assumptie wordt op theologische (niet historische) gronden als zeker 
aangezien en kan door de Kerk met onfeilbare zekerheid opgelegd 
worden. Maar is die waarheid geopenbaard en dus als dogma definieer- 
baar? Dat is de kwestie. Hoe is die waarheid in de openbarings- 
bronnen vervat? Virtueel, als een theologische conclusie ? Dat volstaat 
niet. Formeel expliciet? Tevergeefs zal men het zoeken. Formeel 
impliciet? Hier ligt een mogelijke redding. Spreker meende ten 
voordele van het geopenbaard karakter van de Assumptie schematisch 
volgend argument te kunnen opstellen. 

Wij moeten uitmaken de noodzakelijke connexie van de Assumptie 
met door God gewilde geloofsovertuigingen over Maria. Dat voorrecht 
ligt besloten in erkende dogma's, maar de inclusie is niet louter 
conceptueel, noch gaat het hier om een geometrische ontvouwing van 
de « Deus salutaris», het goddelijke geopenbaarde heilsplan. De 
zaligmakende inhoud van de gevelatie kan dieper beleefd worden 
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door de gelovige gemeenschap. De waarheid nu der Assumptie is 
definieerbaar als blijkt dat ze connatureel aangevoeld wordt als 
behorend tot de geloofsschat, namelijk ofwel te als vervat in een al- 
gemener waarheid ofwel 2e als onontbeerlijke voorwaarde voor een 
geloofspunt. Een voorbeeld van de eerste manier van bewijzen is de 
redenering uit de onbevlekte ontvangenis. Maria is gevrijwaard van de 
vlek der erfzonde, vrij van het bijbels complex van zonde en straf. 
Door haar onbevlekte ontvangenie is zij in haar lichaam gevrijwaard 
van alle bederf, van de laatste consequentie van de zonde. Maria's 
voorrecht van verheerlijking is dan een onderdeel van haar onbevlekte 
ontvangenis. De tweede soort redenering vertrekt uit de intieme 
vereniging van Maria met haar Zoon. Solidair met Christus in Zijn 
overwinning op de duivel, deelt zij ook in Zijn glorie. 

De argumenten tot inclusie in de Schrift noemde spreker-« zwak ». 
Hij verwees naar Lc. 1,28, Gen. 3,15 en Apoc. 12. Die argumenten 
moeten verlevendigd worden door het bewijs van de Traditie, waar 
een steeds groeiende overtuiging merkbaar is. 

Te onderscheiden van de kwestie der definibiliteit blijft nog de 
vraag naar de opportuniteit van een dogmaverklaring. Op 1 Mei 1946 
werd door Z.H. de Paus aan de bisschoppen van de hele wereld 
een rondschrijven gericht waarin hun duidelijk de vraag werd gesteld: 
meent gij dat de lichamelijke opneming van Maria kan voorgesteld 
worden als geloofsdogma ? Spreker weet uit officieuse bron (Roschini) 
dat het procent van de ja-antwoorden buitengewoon hoog is. Tegen 
de opportuniteit echter worden gewoonlijk als redenen aangehaald, 
oa, dat een plechtige definitie enkel gewenst is in crisismomenten en 
vooral dat de Protestanten zich weer eens zullen’ bevestigd menen in 
de overtuiging dat Rome willekeurig omspringt met het woord van 
God. Ten voordele nochtans pleit het warme verlangen, sprekend uit 
de petities en uit de antwoorden van de bisschoppen, alsmede het 
feit dat dit dogma zou meebrengen eerbied voor het lichaam en voor 
de reinheid en een uitspraak over het hiernamaals, onderpand van de 
christelijke hoop. Ook op de vraag naar de wenselijkheid meende 
spreker dus gunstig te mogen antwoorden. 

Z.E.P.C. Friethoff, O.P. (Amsterdam), onderhield daarna de ver- 
gadering op pittige, volkse wijze over middelaarschap en geestelijk 
moederschap. Zijn thema « Maria, Moeder van God, is ook moeder 
van de mensen», verdedigde hij als oeroud christen erfgoed, uitgedrukt 
in het antithetisch parallel Eva-Maria : zoals Eva ongehoorzaam 
werd en voor zich zelf en voor het menselijk geslacht oorzaak werd 
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van dood, zo werd Maria door haar gehoorzaamheid én voor zichzelf 
én voor de mensen oorzaak van leven. Maria's moederschap over de 
mensen grondt f. in haar vrijwillige aanvaarding van het moeder- 
schap over het Hoofd van het mystieke lichaam, 2. in de voltooiing 
van die aanvaarding door haar allersmartelijk lijden onder het kruis, 
en 3. in haar rol van uitdeelster samen met haar Zoon van de ge- 
naden over de mensen. 

Maria is koningin. Door Z.E.P. Hupperts, Montfortaan (Leuven), 
werden de algemeen aanvaarde stellingen van dit onderwerp speculatief 
uitgewerkt. Koningin genoemd als de verhevenste heilige, als konin- 
gin-moeder, als bruid van de Koning, vooral als waarlijk heersende 
vorstin in Christus’ Rijk, oefent Maria die koninklijke zending in 
eerste instantie uit in de orde der genade. De gronden van haar 
formeel koningschap legde spreker in de uitmuntendheid van haar 
heiligheid, in haar verheven goddelijk moederschap, maar vooral in 
het privcipium consortii : zoals Christus door geboorterecht Koning 
is van hemel en aarde, zo is zij er koningin. Bovendien heeft zij 
evenals Christus een verworven recht over de wereld als medeverlos- 
seres van het mensdom. Zij is ten slotte onze geestelijke moeder en, 
zoals de moeder koningin is van het gezin, aldus is ook Maria 
Koningin over de Kerk. 

De wijze waarop Maria haar koninklijke zending uitoefent komt 
volgens spreker feitelijk neer op een aandeel in Christus’ leraarsambt, 
priesterambt en bestuursmacht. Ons legt haar koningschap plichten op 
van volle overgave en toewijding aan Haar. 

In de slotvergadering belichtte Mgr Cruysberghs in een heerlijke 
spreekbeurt de plaats van Maria in het christelijk leven. Rond het 
thema « Maria is onze moeder, wij zijn haar kinderen » ontwikkelde 
de gewijde spreker in een psychologisch-fijne ontleding de plaats van de 
moeder in het leven en in de opvoeding van het kind en de hoofdtrek- 
ken van het moederlijk karakter van Maria : toewijding, durf, hoogste 
liefde en zielekennis. Die moedertrekken bezit Maria in de verhevenste 
graad, want God zelf heeft haar uitgekozen, ja gevormd tot de 
schoonste onder de moeders. Aan die moederlijke zorg beantwoordt 
in de katholieke vroomheid de tederste devotie en de navolging van 
haar deugden. Met enkele grepen uit het leven illustreerde Mgr 
Cruysberghs de Mariaverering door scapulier en rozenkrans. 

Tot slot kwam Z. Em. Card. van Roey de voordrachten besluiten, 
Zijn lezing was een beschouwing over de Mariacultus uitgaande van de 

\ schrifttekst: «Ex hoc beatam me dicent omnes generationes». A.R, 


Acta et Documenta 


A. Ex Actis Pii XII 


1. Constitutio Apostolica : Indulgentiae et facultates suspendun- 
tur vertente anno generalis maximique iubilaei nongentesimo 
quinguagesimo. (1) 


Pius EPISCOPUS 
servus servorum Dei 
ad perpetuam rei memoriam 


Fore confidimus ut proximum Iubilaeum maximum, quod haud ita 
pridem indiximus, cum singulis christifidelibus, tum humanae societati 
fructus afferat uberrimos. Nobis enim dabitur — ut in optatis est — 
ingentes christianorum multitudines cernere, quae Romam undique 
gentium confluent, ut principem Catholicae Ecclesiae Sedem ac Iesu 
Christi Vicarium revereantur, ut praeclara religionis monumenta pie 
invisentes suam fidem alant ac refoveant, ut denique sua admissa expient 
et ad virtutem optimosque redintegrandos mores una simul exardescant. 

Ac futurum quoque speramus ut mirandum hoc fraternae unitatis 
caritatisque spectaculum — dum odium haud paucos homines miseran- 
dum in modum disiungit atque exagitat — facere non possit quin eos 
etiam, qui catholico non censentur nomine, salutariter percellat atque 
commoveat. N 

Ut autem quam plurimi, divinae gratiae munera impetraturi, ad 
almam hanc Urbem per anni sacri decursum conveniant, quod Decessor 
Noster. Sixtus IV anno MECCCLXXIII decrevit, id ipsum Nos per has 
Litteras statuere censemus, prudenti tamen temperatione modoque 
adhibito, quemadmodum infra indicaturi sumus: hoc est promulgata 
atque ad rem deducta lubilaei indulgentia, iam ceteras omnes poenarum 
relaxationes, aut concessas, aut concedendas, itemque facultates cuivis 
factas, extra Urbem, Apostolicae Sedis nomine atque auctoritate dispen- 
sandi absolvendique in utroque foro, per piacularem annum conquiescere 
atque intermitti iubemus. 

Itaque, auctoritate Nostra apostolica, usitatas pro vivis indulgentias, 
ut decessores Nostri simili in causa decreverunt, sic Nosmet per totum 
Anni Sancti decursum ubique — in Ecclesia etiam Orientali — intermitti 


(1) A.A.S., LXI, 1949, p. 387 
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suspendique decernimus; itemque facultates Nostro nomine extra Urbem 
exercendas intermittimus atque suspendimus, iis tamen in utraque re 
exceptis, quas mox enumeraturi sumus. 

Etenim ex indulgentiis, quae pro vivis concessae sunt, has, quae 
sequuntur, integras atque immutatas permanere volumus: 

1. Indulgentias in articulo mortis lucrandas. 

IL. Eam, qua frui omnibus licet, qui cum primo diluculo, tum 
meridiano tempore, tum sub vesperam, vel cum primum postea potue- 
rint, precationem « Angelus Domini», vel, pro temporis ratione « Regina 
caeli», vel, si neutrum fieri potest, quinquies Salutationem Angelicam 
«Ave María» recitaverint. 

If. Indulgentias iis tributas qui pie templa inviserint, ubi Sacra- 
mentum augustum quadraginta horarum spatio adorandum proponitur. 

IV. Indulgentias, quas eos lucrari decretum est, qui Sacramentum 
augustum, cum ad aegrotos defertur, comitentur, aut facem vel cereum 
per alios ferendum ea occasione mittant. 

V. Indulgentiam, toties quoties lucrandam, iis concessam, qui sacel- 
lum Portiunculae in templo S. Mariae Angeiorum, prope Asisium, pietatis 
causa, adierint. 

VI. Indulgentias iis concessas, qui precem recitaverint a Nobismet 
ipsis compositam pro Anno Sancto MDCCCCL. 

Vil. Indulgentias, quas S.R.E. Cardinales, Apostolicae Sedis Nun- 
tij, vel Internuntii, ac Delegati Apostolici, itemque Archiepiscopi, Epi- 
scopi, Abbates vel Praelati nullius, Vicarii et Praefecti Apostolici in usu 
Pontificalium aut impertienda benedictione aliave forma usitata largiri 
solent. 

Ceteras omnes indulgentias plenarias et partiales, aut ab Apostolica 
Sede directe concessas, aut ab. aliis quoquo pacto concessas conceden- 
dasque ex facultate iure ipso vel peculiari indulto sibi facta, decernimus, 
per totum Annum Sanctum, nusquam terrarum vivis prodesse, sed 
tantummodo vita functis. Praesentium interea auctoritate Litterarum 
praecipimus ac mandamus, ut, praeter indulgentias lubilaei easque, quas 
superius singillatim excepimus, nullae praeterea aliae uspiam, sub paena 
excommunicationis ipso facto incurrendae aliisque paenis arbitrio Ordí- 
nariorum infligendis, quomodocumque publicentur. 

Ad illud idem propositum, ad quod indulgentiarum intermissio 
spectat, facultates et indulta absolvendi etiam a casibus Nobis et Aposto- 
licae Sedi reservatis, relaxandi censuras, dispensandi a votis eademque 
commutandi, dispensandi praeterea ab irregularitatibus et impedimentis, 
cuilibet quoquo modo concessa, extra Urbem eiusque suburbium, per 
lubilaei Maximi decursum, suspendimus nullique suffragari volumus. 

Haec tamen per exceptionem decernimus : 

1. Ratae sint facultates omnes per Codicem iuris canonici quovis 
modo concessae. 

Il. Ratae item firmaeque sunt facultates pro foro externo ab Apo- 
stolica Sede tum Nuntiis, Internuntiis et Delegatis Apostolicis factae, 
tum Ordinariis locorum, Antistitibus religiosorum Ordinum atque 
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Superioribus Religiosarum Congregationum maioribus quoquo modo in 
subditos suos tributae. 

Il. Quas denique facultates S. Paenitentiaria Nostra impertire solet 
Ordinariis aut confessariis pro foro interno, easdem ne extra Urbem 
quidem suspendimus, sed ita ut erga eos dumtaxat paenitentes exercean- 
tur, qui, quo tempore confessionem peragunt, iudicio Ordinarii aut 
confessarii nequeant sine gravi incommodo Urbem adire. 

Quaecumque autem his Litteris decreta continentur, ea omnia stabilia, 
rata, valida esse volumus et iubemus, contrariis non obstantibus 
quibuslibet. 

Earum vero exemplis aut excerptis, etiam impressis, notarii publici 
cuiusvis manu subscriptis ac sigillo alicuius in ecclesiastica dignitate 
constituti munitis, eandem volumus haberi fidem, quae haberetur prae- 
sentibus si essent exhibitae vel ostensae. 

Nulli igitur lieeat hanc paginam Nostrae suspensionis, declarationis, 
voluntatis infringere vel ei, ausu temerario, contra ire; si quis autem 
hoc attentare praesumpserit, indignationem omnipotentis Dei ac beatorum 
Apostolorum Petri et Pauli se noverit incursurum. 

Datum Romae apud Sanctum Petrum, die decima mensis lulii, anno 
Domini millesimo nongentesimo quadragesimo nono, Pontificatus Nostri 


undecimo. 
Pius PP. xii 


IL. Constitutio Apostolica: Paenitentiariis aliüisque in Urbe con- 
fessariis exstraordinariae conceduntur facultates anno vertente generalis 
maximique iubilaei millesimo nongentesimo quingquagesimo (1). 


Prus EPriscoPuUus 
servus servorum Dei 
ad perpetuam rei memoriam 


Decessorum Nostrorum vestigiis insistentes, cupimus per proximum 
piacularem annum iis etiam ad frugem bonaim ad: christianamque vir- 
tutem reditum faciliorem reddere, qui gravioribus criminibus impliciti, 
longe a Divini Redemptoris amplexu aberrent. Id facientes, novimus 
Nos Iesu Christi partes agere, qui ut amantissimus pastor nihil magis 
exoptat, quam oves amissas vulnereque sauciatas ad gregem reducere, 
earumgue plagas, opportunis adhibitis remediis, curare suaviterque 
lenire. Quapropter valde opportunum ducimus per anni sacri decursum 
confessariorum in Urbe amplificare atque augere potestatem. 

ltaqgue motu proprio, certa scientia ac de apostolicae plenitudine 
potestatis, ea quae sequuntur de confessariis in Urbe et suburbio, anno 
Iubilaei vertente, deputandis, deque extraordinaria potestate iisdem 
attribuenda, praescribimus ac statuimus. 

Dilecto filio Nostro Cardinali Paenitentiario Maiori committimus ac 
demandamus, ut, praeter eos, qui nunc sunt, quattuor Basilicarum 


(1) A. A. S, LXI, 1949, p. 840. 
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Lateranensis, Vaticanae, Ostiensis et Liberianae paenitentiarios minores 
oOrdinarios atque extraordinarios, tam in memoratis quattuor Basilicis, 
quam in reliquis quoque sive saecularium sive regularium ac praesertim 
in variarum nationum per Urbem ecclesiis, novos similiter paenitentiarios 
ad totum Annum Sanctum deputet et abunde multiplicet. 

Quibus paenitentiariis minoribus, sive ordinariis sive extraordinariis, 
sive iam exsistentibus sive a dilecto filio Nostro Cardinali Paenitentiario 
Maiore, ut supra, deligendis, concedimus, ut per Annum Sanctum 
possint, pro foro conscientiae in actu sacramentalis confessionis et per 
se ipsi tantum, absolvere quoslibet paenitentes non solum a quibusvis 
censuris et peccatis Romano Pontifici aut Ordinario a iure reservatis, 
sed etiam a censura ab homine lata. Huius tamen censurae absolutio 
in foro externo non suffragabitur. 

At hisce amplissimis facultatibus non utantur nisi normis exceptio- 
nibusque servatis, quae sequuntur : 

l. Ne absolvant, nisi in adiunctis atque ad praescriptum can. 2254 
Codicis iuris canonici, eos, qui irretiti sint aliqua censura vel Romano 
Pontifici personaliter, vel specialissimo modo Apostolicae Sedi reservata. 
Ne absolvant pariter illos, qui in censuram inciderint, de qua in can. 
2388, S 1, Sanctae Sedi reservatam ad normam Decreti «Lex sacri 
coelibatus» per Sacram Paenitentiariam Apostolicam editi d. xvimr mensis 
Aprilis, a MDCCCCEXXXVI (cfr. Acta Ap. Sedis, vol. XXVIII, p. 242), itemque 
ad normam Declarationis ab eadem Sacra Paenitentiaria datae d. rv 
mensis Maii, a. MDCCCCXXXVvII (cfr. Acta Ap. Sedis, vol. XXIX, p. 283); vi 
cuius Decreti et Declarationis haec censura in casu speciali, de quo 
agitur, ita Sacrae Paenitentiariae reservatur, ut nemo umquam, excepto 
periculo mortis, ab ea absolvere possit, ne vi quidem can. 2254. 

1. Similiter ne absolvant, nisi ad praescriptum can.2254, praelatos 
cleri saecularis ordinaria iurisdictione in foro externo praeditos, supe- 
rioresque maiores Religionis exenrptae, qui in excommunicationem 
speciali modo Sanctae Sedi reservatam publice inciderint. 

Il. Haereticos vel schismaticos, qui fuerint publice dogmatizantes, 
ne absolvant, nisi ii, abiuratis saltem coram ipso confessario haeresi vel 
schismate, scandalum, ut par est, iam reparaverint, aut promiserint sese, 
ut par est, efficaciter reparaturos. Ad natos in haeresi quod attinet, si 
dubitetur de facto vel validitate baptismi in secta collati, eiusmodi 
acatholici, ante absolutionem, ad dilectum filium Nostrum Cardinalem 
in Urbe Vicarium remittantur. 

Ne absolvant praeterea eos, qui in rerum adiunctis versantur, de 
quibus agitur in Decreto Supremae Sacrae Congregationis S. Officii, d. 1 
mensis lulii a. MDCCCCXXXXIX edito, de communismo (Cfr. Acta Apost. 
Sedis, vol. XXXXI, p. 334), nisi sincere et efficaciter resipuerint. 

IV. Pariter ne absolvant eos, qui sectis vetitis, massonicis aliisve 
id genus nomen dederint, etiamsi occultí sint, nisi, abiurata saltem 
coram ipso confessario secta, scandalum reparaverint et a quavis activa 
cooperatione vel favore suae cuiusque sectae praestando cessaverint; nisi 
ecclesiasticos et religiosos, quos sectae adscriptos noverint, ad can. 2336 
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S2, denuntiaverint; nisi libros, manu scripta et signa, quae eandem 
sectam respiciant, quotiescumque adhuc retinent, absolventi tradiderint, 
ad S. Officium quamprimum caute transmittenda, aut saltem — idque 
iustis gravibusque de causis — per se ipsi destruxerint; sin minus, 
ipsimet, sincero animo spoponderint se memoratas condiciones esse, 
quamprimum potuerint, adimpleturos; impositis, praeterea, pro modo 
culparum, gravi paenitentia salutari et frequenti sacramentali confessione. 

V. Qui bona vel iura ecclesiastica sine venia acquisiverint, ne 
absolvantur nisi aut iis restitutis, aut compositione quam primum ab 
Ordinario vel ab Apostolica Sede postulata, aut saltem promissione 
sincere facta eandem compositionem postulandi; nisi de locis agatur, in 
quibus a Sede Apostolica aliter iam provisum fuerit. 

VL. Possint iidem paenitentiarii omnia et singula vota privata, etiam 
Sedi Apostolicae reservata, iurata quoque, commutare in alia pia opera, 
ex iusta causa. Votum autem castitatis perfectae et perpetuae, quamvis 
ab origine publice emissum sit in professione religiosa tam simplici 
quam sollemni, subinde tamen, aliis huius professionis votis dispensatis, 
firmum atque integrum manserit, similiter possint, gravi de causa, in 
alia pia opera commutare. Nullatenus tamen ab eodem illos dispensent, 
qui vi Ordinis sacri ad legem caelibatus tenentur, etiamsi ad statum 
laicalem redacti sint. A commutandis vero votis cum praeiudicio tertii, 
se abstineant, nisi is, cuius interest, libenter expresseque consenserit. 
Votum denique non peccandi, aliave paenalia vota ne commutent, nisi 
in opus, quod, non minus quam votum ipsum, a peccato refrenet atque 
arceat. 

VII. Dispensare possint, in foro conscientiae et sacramentali tantum, 
a quavis irregularitate ex delicto prorsus occulto; item ab irregularitate, 
de qua in can. 985, 4°; sed ad hoc unice, ut paenitens Ordines iam 
susceptos sine infamiae vel scandali periculo exercere queat. 

VIll. Dispensare item possint, pro foro conscientiae et sacramentali 
tantum, ab occulto impedimento consanguinitatis in tertio vel secundo 
gradu collaterali, etiam attingente primum, quod èx generatione illicita 
proveniat, solummodo ad matrimonium convalidandum, non ad contra- 
hendum. 


IX. Sive autem de matrimonio contracto agatur sive de contrahendo, 


dispensare possint ab occulto criminis impedimento, neutro tamen ma- 
chinante; iniuncta, in primo casu, privata renovatione consensus, 
secundum can. 1135; imposita, in utroque, salutari, gravi diuturnaque 
paenitentia. 

X. Ad visitationes quod attinet quatuor Basilicarum, paenitentiarii, 
pro singulis qui, iusta de causa, eas praescripta ratione perficere 
nequeant, facultatem habent cum concedendi dispensationem visitationis 
alicuius Basilicae, eam commutando — si fieri potest — in visitationem 
alius ecclesiae, tum etiam visitationum numerum contrahendi. Cum singu- 
lis autem, qui, morbo aliove legitimo impedimento detenti, memoratas 
Basilicas invisere nequeant, praescriptas visitationes in alia pia opera, 
quae ab ipsis impleri possint, dispensando commutent. Paenitentiarii 
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tamen sciant, se conscientiam suam oneraturos, si inconsulto et sine 
iusta causa christifideles ex eiusmodi visitationibus exemerint. Quos vero 
tecte a visitationibus dispensaverint, iis ne indulgeant, ut preces ad 
mentem Nostram fundendas, quaea visitatione separari quidem possunt, 
praetermittant; in aegrotantium tantum commodum liceat eas etiam 
imminuere. 

Xl. Ab obligatione praescriptae confessionis, quam ad adimplendam 
nec invalida nec annua ex praecepto confessio sufficit, ullum ne exsol- 
vant, ne eum quidem qui materiam necessariam non habeat. 

Xll. Ad S. Communionem quod attinet, nefas esto eiusmodi prae- 
scriptum in alia pia opera commutare, nisi de aegrotis agatur qui ab ea 
suscipienda prorsus impediantur. Volumus autem, lubilaei causa, eam 
sufficere, quae per modum viatici ministratur; minime vero eam, quae 
in Paschate peragenda praecipitur. Qui tamen paschale praeceptum 
misere neglexerit, possit is deinde una Communione utrique obligationi 
satisfacere. 

Xill. Hisce omnibus, quas memoravimus, facultatibus volumus uti 
non modo paenitentiarios, de quibus in harum Litterarum exordio 
diximus, sed etiam S. Paenitentiariae Praelatos: itemque eiusdem S. 
Paenitentiariae Officiales omnes qui sint in Urbe ad audiendas fidelium 
confessiones habitualiter adprobati; singulos Urbis suburbiique parochos; 
rectores et confessarios, a Vicariatu adprobatos, ecclesiarum nationalium, 
praetereaque nonnullos confessarios pro praecipuis celebrioribusque Urbis 
templis designandos, quorum omnium sedi confessionali tabella affigatur 
in qua verba inscripta sint PAENITENTIARIUS SANCTI ÍUBILAEI. Praeterea 
ut religiosorum virorum utilitati uberius consulamus, easdem facultates 
tribuimus, pro Ordinibus Congregationibusque exemptis, aliquibus ex 
iis confessariis, quos Superiores pro subditis tantum adprobaverint ad 
formam can. 518 et secundum extensionem in can. 514, S 1 descriptam; 
Superioris quidem erit‚, in unaguaque domo unum alterumve in 
individuo deputare: qui tamen ex hac sola deputatione non poterunt 
facultatibus, de quibus supra, uti erga fideles domui ac Religioni 
extraneos. 

XIV. Paenitentiarii, ut supra deputati, sciant posse se descriptis 
facultatibus uti cum omnibus fidelibus Ecclesiae tam Occidentalis quam 
Orientalis, qui ad confitendum apud ipsos accedant ea mente et voluntate, 
sincera quidem et firma, ut lubilaei veniam lucrentur. 

Facultatibus tamen absolvendi a peccatis et ab ecclesiasticis censuris 
itemque dispensandi ab irregularitate cum eodem paenitente uti nequeant 


nisi semel tantum, cum ipse lubilaei veniam primum lucretur. 
Ceteras vero facultates — eam etiam visitationes contrahendi aut 


commutandi ad datam normam sub n.X — in favorem etiam eiusdem 
paenitentis semper exercere poterunt. 

XV. Uti iisdem facultatibus poterunt etiam extra ecclesiam cui 
addicti sunt, si quando contingat eos alibi confessiones excipere, servatis 
can. 908-910 et de consensu rectorum ecclesiarum. Caveant tamen — in 
quo graviter eorum conscientiam oneramus — ne ecclesiam propriam 
neglegant, ut aliis inserviant. 
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Cum autetn, ad maiora animarum lucra anno isto salutaris expia- 
tionis comparanda, intersit operarios multiplicari, omnibus quoque 
confessariis adprobatis ad annum a Venerabili Fratre Nostro Cardinali 
Vicario in spiritualibus generali, itemque reliquis omnibus confessariis 
regularibus exemptis, quos Superior tantummodo suus pro sodalibus 
Religionis omnibusque extraneis in religiosa domo diem noctemque 
commorantibus adprobaverit — intra fines tamen temporis, loci ac 
personarum in concessione adprobationis designatos — has, quae 
sequuntur, tribuimus extraordinarias facultates : 

l. Absolvere possint, per se ipsi tantum et in foro dumtaxat con- 
scientiae et sacramentali, eos, qui apud ipsos confiteantur, a quibusvis 
peccatis et censuris,etiam speciali modo a iure Sanctae Sedi reservatis, 
aut Ordinario reservatis, dummodo censurae publicae non sint, iniunctis 
tamen salutaribus paenitentiis aliisque de iure iniungendis, servatisque 
potissimum in hac absolutione impertienda normis atque exceptionibus, 
quae supra, sub nn. I-V, pro paenitentiariis minoribus praescriptae sunt. 

2. Omnia et singula vota privata, etiam iurata, dispensare possint, 
in foro conscientiae et sacramentali tantum, commutando in alia pia 
opera, ex iusta causa, exceptis iis privatis votis quae can. 1309 Apostolicae 
Sedi reservantur, itemque exceptis votis publice emissis in susceptione 
Ordinis sacri aut in professione religiosa tam sollemni quam simplici, 
et iis, quorum aut dispensatio vergeret in detrimentum tertii aut 
commutatio minus arceret a peccato quam ipsum votum. 

3. Dispensare possint ab irregularitate eodem modo ac paenitentiariis 
conceditur sub n. VII. 

4. Dispensare possint, in foro conscientiae et sacramentali tantum, 
Circa visitationes quatuor Basilicarum easque item commutare eodem 
modo ac paenitentiariis conceditur sub n. X. 

5. Si quas autem facultates ab Apostolica Sede per S. Paenitentiariam 
aut alio legitimo modo impetraverint aut per Annum Sanctum impetra- 
bunt, eae firmae atque immutatae sunt. 

6. De usu facultatum, quas supra sub nn. 1-4 concessimus, ea 
valeant ac serventur, quae pro paenitentiariis minoribus sub n. XIV 
constituimus. 

Nihil religquum est, nisi ut paenitentiarios et confessarios, quibus 
extraordinarias facultates istas de Apostolica benignitate largiti sumus, 
vehementer moneamus ut patienti animo caritatisque pleno eos omnes 
excipiant, qui Domino reconciliari cupiant et caelestibus frui thesauris, 
quos Sancta Mater Ecclesia per totum lubilaei annum cuivis reserat. 

Praesentes autem Litteras volumus firmas exsistere et fore, earumque 
exemplis atque excerptis, manu tamen alicuius notarii publici subscriptis 
ac sigillo viri in ecclesiastica dignitate constituti munitis, eandem 
adhiberi fidem, quae hisce Litteris adhiberetur, si exhibitae forent vel 
ostensae. Contrariis non obstantibus quibuslibet. 

Nulli ígitur liceat paginam hanc Nostrae concessionis, declarationis 
et voluntatis infringere vel ei, ausu temerario, contra ire. Si quis autem 
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hoc attentare praesumpserit, indignationem omnipotentis Dei ac beatorum 
Apostolorum Petri et Pauli se noverit incursurum. 

Datum Romae apud Sanctum Petrum, die decima mensis lulii, anno 
Domini millesimo nongentesimo quadragesimo nono, Pontificatus Nostri 
undecimo. 


PIUS PBX 
IL. Motu proprio (1) de pontificio S. Eugenii instituto pro sacrorum 
administris a sacerdotio recentibus. 


PIUS PP. XII 


Quandoquidem templum divo Eugenio 1 dicandum adiectaque domus 


non multum post temporis, Deo iuvante, iam in promptu erunt — ac 
libet heic ijs omnibus plurimas grates agere, quorum generosae largi- 
tati res debetur — cupimus ac volumus ut inibi condatur paroecia, quae 


iisdem regatur normis ac fruatur iuribus, quibus ceterae almae Urbis 
paroeciae reguntur ac fruuntur. 

Ac praeterea Nobis in animo est aliud etiam in iisdem aedibus con- 
stituere, quod confidimus fore Romano clero, Nobis sane carissimo, valde 
frugiferum. 

Sunt enim quaedam ad rei catholicae profectum ita necessaria, ut 
cum ijsdem ipsius Ecclesiae status atque incrementum coniungantur 
quam maxime. In quibus quidem recta adulescentis cleri institutio ac 
conformatio ponenda est; quapropter non modo Decessores Nostri, sed 
sacrorum etiam Antistites in quavis terrarum orbis parte cordi semper 
habuere peculiares sui officii curas in hac re collocare; idque post ce- 
lebratam Tridentinam Synodum potissimum effectum est per instituta 
in singulis Dioecesibus Seminaria, in quibus delecti iuvenes, divino quo- 
dam instinctu ad sacerdotalia capessenda munia vocati, rite educarentur. 

Quando tamen ex his studiorum domiciliis sacerdotes novensiles pro- 
ficiscuntur, ut sibi creditum ministerium suscipiant, etsi sunt sacris 
disciplinis pietatisque fervore praediti, nihilo secius cum saeculi afflatum 
sentiunt, atque in media rapiuntur aetatis huius nostrae pericula diffi- 
cultatesque, non raro experiuntur se haud, satis esse ad increscentibus 
populi necessitatibus occurrendum instructi, atque interdum etiam animo 
concidunt, cum se cernunt non sine proprio discrimine a christianae 
doctrinae christianaeque virtutis hostibus aceriime impugnari. 

Oportet igitur iuvenes a sacerdotio recentes opportunis illis discí- 
plinis ac rebus exerceantur, quibus ijsdem opus sit ut novas etiam apo- 
stolatus formas, quas nostra induxerit aetas, expedite, apte alacriterque 
tractare valeant. 

Norunt profecto omnes primos potissimum sacerdotii annos, cum 
sacri administri ex Seminarii claustris in apertum campum prosiliunt, 


1) A. A. S., LXI. 1949, p. 165. 


— 210 — 


ut quae in scholis didicerint ad rem deducant, peculiarem habere mo- 
menti gravitatem, atque interdum etiam non leve discrimen. Ex iisdem 
siquidem saepenumero pendet futurae eorum vitae cursus, atque adeo 
eorum morum eorumqu?s sacerdotalis muneris processus. Hac de causa 
facile cernitur quam opportunum ac prorsus necessarium sit eos in 
sacrae militiae initio optimos habere duces ac magistros, qui eis non 
tam doctrinae praeceptis, quam sacerdotalis ministerii exercitatione in 
exemplum praeluceant. 

Id quidem non novum in Ecclesiae annalibus est; quod Romae 
S. Philippus Nerius hac in re peregit, quod S. Carolus Borromaeus 
Mediolani gessit, ac superiore saeculo Augustae Taurinorum S. losephus 
Cafasso « Ecclesiasticum Convictum» moderando obtinuit, id omnibus 
perspectum est; at multa alia hoc genus opera atque instituta memo- 
rari queunt, quae ad optimam sacerdotum conformationem summopere 
contulerunt. 

Haec Nos mature considerantes, cum vehementer cupiamus ut 
iuvenis Almae Urbis Clerus, qui peculiari modo ac titulo Nobis ca- 
rissimus est, hisce adiumentis ne careat, optamus ac volumus Pontifi- 
cium (nstitutum Romae condere, cui quidem sit gravissima haec causa 
demandata. Quapropter per has litteras motu proprio datas decernimus 
aedificia illa, de quibus supra mentionem fecimus, non modo novae 
parosciae, sed Pontificio etiam Instituto attribuenda esse Romano clero 
novensili hac ratione instituendo. 

Haec praeterea, quae sequuntur, statuimus ac decernimus : 

1. Pontificii huius Instituti Rector a Nobis Nostrisve Successoribus 
eligetur, audito Cardinali in Urbe Vicario. 

IL. Novi Almae Urbis sacerdotes per certum tempus inibi commo- 
rabuntur, ut non modo virtute, sed sacro etiam in ministerio exercean- 
tur, peculiarique modo in iis apostolatus formis, quas nostrum invexit 
saeculum. js 

II. Addiscent iidem quid nostra tempora postulent, quibus necessi- 
tatibus angantur, quae pericula ac discrimina praebeant; atque adeo 
opportunis omnibus rationibus instruentur, quibus et haec pericula fa- 
cilius superare, et praesentibus hisce necessitatibus modo aetati nostrae 
pari actuoseque respondere queant. 

IV. Sacris concionibus exercebuntur, impertiendaeque christianae 
doctrinae institutione; qua de causa in paroeciales aedes statis tempori- 
bus se conferent, ubi eorum opera apte utiliterque dirigetur. 

V. In gerendis administrandisque paroecialibus officiis sub optimo- 
rum magistrorum ductu pariter exercebuntur. 

VI. Vitam communem agent, ex qua quidem magnum experientur 
spiritualis utilitatis profectum. 

Dum Nos haec decernimus, suavissima spe ducimur fore ut almae 
Urbis sacerdotes ex hoc Instituto habeant ut sibi, sacro suo muneri Ro- 
manoque populo aptius uberiusque, divina adspirante gratia, prospicere 
ac consulere queant. 

Quod vero a Nobis hisce litteris, motu proprio datis, decretum ac 
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statutum est, id firmum ac ratum esse iubemus, contrariis quibuslibet 
non obstantibus. 

Datum Romae, apud Sanctum Petrum, die 11 mensis Aprilis, anno 
MDCCCCXXXXIX, Pontificatus Nostri undecimo. 


Pius PP. xir 


B. Ex Actis SS. Congregationum 
1. B S. Congregatione consistoriali 


Decretum de facultatibus et sratiis pro America Latina (1). 


Conspicua privilegia Ordinariis, Sacerdotibus et Christifidelibus dioe- 
cesium Americae Latinae a Summo Pontifice Leone XIII fel. rec. ad 
trentennium concessa, Summus Pontifex Pius XI, fel. rec. iterum lar- 
gitus est ad decennium « Litteris Apostolicis» diei 30 Aprilis 1929, quae, 
Decreto S. C. Consistorialis diei 18 Aprilis 1939, usque ad diem 30 Aprilis 
1949 fuerunt confirmata. 

Cum decimo exeunte anno, quos supra memoravimus, Americae 
Latinae Ordinarii, enixe, iisdem permanentibus adiunctis, postulaverint 
ut eadem privilegia prorogarentur, Ssmus Dominus Noster Pius Divina 
Providentia Pp. XII, de consulto SS. Dicasteriorum, pro materia ad 
unumgqguodque spectante, petitas facultates, nonnullis inductis immuta- 
tionibus, quae opportunae visae sunt, omnibus et singulis Ordinariis, 
Sacerdotibus et Christifidelibus dioecesium et ditionum Americae Lati- 
nae benigne confirmare et concedere dignatus est usque ad diem 31 De- 
cembris 1959, iuxta modum qui infra sequitur : É 

l) Ordinarii locorum parochis vel missionariis, in regionibus seu 
locis in quibus ob magnam distantiam vel ob aliud impedimentum, 
eisdem perdifficile sit, ex fontibus baptismalibus, ubiasservatur, desumere 
et secum ferre aquam Sabbato Sancto et Pentecoste benedictam, possunt 
facultatem concedere aquam baptismalem benedicendi ea breviori for- 
mula, quae a fel. rec. Decessore Nostro Paulo 111 missionariis in Peruvia 
apud Indos concessa, nunc in Appendice Ritualis Romani legitur. 

2) Parochí et missionarii, si propter temporis defectum improbamque 
defatigationem, vel aliis gravibus de causis, omnes adhibere pro baptis- 
mo adultorum praescriptas coeremonias haud facile valeant, solis ritibus 
qui in Constitutione fel. rec. Pauli Pp. lil Altitudo die 1 mensis lunii 
anno MDXXXVII data designantur, uti licite poterunt, praevio tamen Or- 
dinarii consensu. 

3) Item Ordinarii locorum, secluso Vicario Generali sine sui Ordinarii 
loci speciali mandato, deputare possunt ad Sacramentum Confirmationis 
administrandum, sacerdotes, quantum fieri potest in aliqua dignitate 
ecclesiastica constitutos, vel munere Vicarii foranei fungentes, numquam 


(1) A. A. S LXI, 1949, p. 189. 
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vero simplices sacerdotes commorantes illis ín locis in quibus praedictum 
Sacramentum administrandum erit; servata Sacrae Congregationis de 
disciplina Sacramentorufn Instructione pro simplici sacerdote, ex Sedis 
Apostolicae delegatione, Sacramentum Confirmationis administrante 
(A. A. S., XXVII, Il seg.). 

4) lidem Ordinarii ad assistendum nuptiis iuxta formam a iure statu- 
tam delegare possunt sacerdotes qui, Missionum causa, ad evangelizan- 
dos fideles vel ad aliud exercitium pietatis implendum in longinguas 
regiones, a parochiali sede dissitas pergunt, iisdem Missionibus perdu- 
rantibus, absente Ordinario, vel parocho, vel Vicario cooperatore, atque 
iis servatis, quae, prouti res ferat et loci ac temporis conditiones obser- 
vari permittant, matrimonii celebrationi, ad normam Codicis Iuris Cano- 
nici canonis 1019 et seq., praemitti debent; facta tamen huius Apostolici 
Indulti expressa mentione in unogquogue casu et iugiter firmis sacrorum 
canonum praescriptionibus tum de iuribus parochi servandis tum de 
inseriptione in libris paroecialibus facienda. 

5) Ordinarii pariter dispensare valent super matrimonialibus, iuris 
dumtaxat ecclesiastici, impedimentis, a quibus Sancta Sedes dispensare 
consuevit, exceptis proinde impedimentis, quae ex Sacris Ordinibus vel 
ex affinitate ín linea recta consummato matrimonio proveniunt ;excepto 
quoque, ob rei gravitatem, impedimento de quo in canone 1075, nn. 2, 3; 
exceptis denique mixtae religionis et cultus disparitatis impedimentis, 
nisi speciales a Suprema Congregatione Sancti Officii facultates obtentae 
fuerint. 

Pariter venia iisdem conceditur decernendi atque declarandi legiti- 
mam prolem nupturientium, dummodo ipsa in adulterio ne sit concepta ; 
facta tamen in unoquoque casu, etiam in concedendis dispensationibus, 
huius Apostolici Indulti expressa mentione. 

6) Fidelibus autem matrimonium contrahentibus largitur ut quocum- 
que anni tempore Nuptiarum benedictionem accipere possint, dummodo 
illis temporibus, in quibus ab Ecclesia nuptiae prohibentur, a nimia 
pompa abstineant; cauto tamen ut, si extra Missam benedictio nuptialis 
concedatur, formula in appendice «de Matrimonio» Ritualis Romani 
adhibeatur. 

7) Conceditur pariter ut Sacra Olea etiam antiqua, non ultra duos 
annos, adhiberi possint, dummodo ne sint corrupta et nova vel recentiora 
Sacra Olea, peracta omni diligentia, haberi nequeant. 

8) Ordinarii permittere queunt sacerdotibus usum altaris portatilis, 
ita tamen ut huiusmodo usus sit tantum in fidelium bonum atque illis 
in locis, in quibus ecclesia vel publica oratoria desint, aut paroecialis 
ecclesia sit longe distans, non vero in mari; dummodo celebrationis 
locus sit decens atque honestus, super petra sacra celebretur, et parochi 
ceterique sacerdotes quibus haec facultas tribuetur, Sancti Evangelii 
explicatione vel catechesis traditione fideles, sacro adstantes, instruant. 

9) Ordinarii concedere possunt sacerdotibus facultatem celebrandi in 
navi sacrosanctum Missae Sacrificium, durante dumtaxat tempore itine- 
ris, dummodo locus, in quo Missa peragenda est, nihil indecens aut inde- 
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corum praeseferat, mare aut flumen sit adeo tranquillum, ut quodcumque 
e Calice effusionis Sacrarum Specierum periculum absit; atque alter 
sacerdos, superpelliceo indutus, si adsit, celebranti presbytero adsistat. 

10) Omnibus autem Americae Latinae christifidelibus permittitur ut 
a dominica Septuagesimae usque ad festum Sanctorum Apostolorum 
Petri et Pauli praecepto annuae Confessionis et Communionis satisfacere 
possint. 

11) lisdem christifidelibus largitur, si loca inhabitent ubi prorsus im- 
possibile vel saltem admodum sit difficile ad confessarium accedere, ut 
lucrari queant Indulgentias et lubilaea quae Confessionem et Communio- 
nem et ieiunium requirunt, dummodo, servato ieiunio, sint corde saltem 
contriti, addito firmo proposito admissa, quamprimum poterunt, confi- 
tendi. 

Datum Romae, ex Aedibus Sacrae Congregationis Consistorialis, die 
26 Martii 1949. 

+ Fr. A.I. Card. PrazzA, Episc. Sabin. et Mandel, a Secretis. 
Lee) S. B. RENZONI, Adsessor. 


IL. ES. Congregatione S. Officii 


1e Decretum: Schismatica «Actio Catholican in Cecoslovachia dam- 
natur (1) 


Postremo hoc tempore Ecclesiae Catholicae adversarii in Cecoslova- 
chia falsi nominis «Actionem Catholicam» dolose excitarunt, qua illius 
Reipublicae catholicos inducere conantur, ut ab Ecclesia Catholica de- 
ficiant et ab oboedientia legitimis Ecclesiae Pastoribus debita recedant. 

Quae actio eo est iniquior quod eius agitatores non dubitarunt mul- 
tos cogere, vi vel dolo, ad nomina sua eidem danda; imo eo pervenerunt 
ut inter asseclas etiam multos sacerdotes et laicos catholicos recensere 
atque enuntiare auderent, qui ei numquam adhaeserunt, quin etiam 
contrariam voluntatem manifestarunt. 

Quapropter Suprema Sacra Congregatio Sancti Officii, munere suo 
fungens fidei ac morum integritatem tuendi, nomine et auctoritate Ssmi 
D.N. Pii, Div. Prov. Papae XII, praedictam actionem, fraudulenter «Ac- 
tionem Catholicam» nuncupatam, reprobat ac damnat tamquam schis- 
maticam, simulque declarat omnes et singulos, clericos et laicos, qui ei 
scienter ac sponte iam adhaeserint vel in posterum adhaereant et no- 
minatim eius auctores et promotores, tanquam schismaticoset ab Ecclesia 
Catholica apostatas incurrisse vel incursuros esse ipso facto in excom- 
municationem speciali modo Apostolicae Sedi reservatam, de qua c. 2314, 
firmis ceteris luris Canonici sanctionibus, quibus ipsi dein erunt plec- 
tendi, si (quod Deus avertat) in censura contumaciter perseveraverint. 

Datum Romae, ex Aedibus Sancti Officii, die 20 Iunii a. 1949. 

eres. Petrus VIGORITA, Supr. S. Congr. S. Officii Notarius. 


(1) A A.S., 1949, XVI, p. 333. 
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2o Decretum: Responsa ad dubia de communismo (1) 


Quaesitum est ab hac Suprema Sacra Congregatione : 

1. utrum licitum sit partibus communistarum nomen dare vel eis- 
dem favorem praestare; 

2. utrum licitum sit edere, propagare vel legerelibros, periodica, diaria 
vel folia, quae doctrinae vel actioni communistarum patrocinantur, vel 
in eis scribere; 

3. utrum christifideles, qui actus de quibus in nn. l et 2 scienter et 
libere posuerint, ad Sacramenta admitti possint; 

4, utrum christifideles, qui communistarum doctrinam materialisti- 
cam et antichristianam profitentur, et in primis qui eam defendunt vel 
propagant, ipso facto, tamquam apostatae a fide catholica, incurrant ín 
excommunicationem speciali modo Sedi Apostolicae reservatam. 

Emiac Revmi Patres, rebus fidei ac morum tutandis praepositi, prae- 
habito RR. DD. Consultorum voto, in consessu plenario feriae III (loco IV), 
diei 28 lunii 1949, respondendum decreverunt : 

Ad 1. Negative: communismus enim est materialisticus et antichri- 
stianus; communistarum autem duces, etsi verbis quandoque profitentur 
se Religionem non oppugnare, re tamen, sive doctrina sive actione, Deo 
veraeque Religioni et Ecclesiae Christi sese infensos esse ostendunt; 

Ad 2. Negative: prohibentur enim ipso iure (cfr. can. 1399 C.1l. C.); 

Ad 3. Negative, secundum ordinaria principia de Sacramentis dene- 
gandis iis qui non sunt dispositi; 

Ad 4. Affirmative. 

Et sequenti feria V, die 30 eiusdem mensis et anni, Ssmus D.N. Pius 
divina Providentia Papa XII, in solita audientia. Excmo ac Revmo Dno 
Adsessori S. Officii impertita, relatam Sibi Emorum Patrum resolutionem 
adprobavit et in Actorum Apostolicae Sedis Commentario Officiali pro- 
mulgari iussit. 

Datum Romae, die 1 Iulii 1949. 

Ene. Petrus VIGORITA, Supr. S. Congr. S. Officii Notarius. 


3o Dubium : de celebratione matrimonii inter acatholicos (2). 


Proposito Supremae huic S. Congregationi dubio: 
Utrum praescriptum can. 1088 S 1 applicetur etiam matrimoniis aca- 
tholicorum baptizatorum ; 


Feria IV, die 18 Maii 1949 
Emi ac Revmi DD. Cardinales rebus fidei et morum tutandis prae- 
positi, praehabito RR. DD. Consultorum voto, respondendum decreverunt : 


Affirmative. 


Et die 26 luniieiusdem anni Ssmus D. N. D. Pius divina Providentia 


(1) A. A.S., 1949, XVI, p. 334. 
(2) A. A. S, XLI, 1949, p. 427. 
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Papa XII, in Audientia Adsessori S. Officii impertita, relatam sibi 
Emorum Patrum resolutionem adprobavit et publicari iussit. 
Datum Romae, ex Aedibus S. Officii die 30 Iunii 1949. 
Petrus VIGORITA, Supr. S. C. S. Officii Notarius. 


do Declaratio : de Communistarum matrimonii celebratione (1). 


Quaesitum est utrum exclusio communistarum ab usu Sacramento- 
rum in Decreto S. Officii diei 1 lulii 1949 statuta, secum ferat etiam 
exclusionem a celebrando matrimonio: et quatenus negative, an com- 
munistarum matrimonia regantur praescriptis canonum 1060-1061. 

Ad rem Sacra Congregatio S. Officii declarat : Attenta speciali natura 
sacramenti matrimonii, cuius ministri sunt ipsi contrahentes et in quo 
sacerdos fungitur munere testis ex officio, sacerdos assistere potest ma- 
trimoniis communistarum ad normam canonum 1065, 1066. 

In matrimoniis vero eorum, de quibus agit n. 4 praefati Decreti, ser- 
vanda erunt praescripta canonum 1061, 1102, 1109 S 3. 

Datum ex Aedibus S. Officii die 11 Augusti 1949. 

Marinus MARANI, Supr. S. C. S. Officii Substitutus Notarius. 


III. EB. S. Congregatione Concilii 


Decretum circa facultates de missis moderandis (2). 


Cum extraordinaria rerum adiuncta cessaverint ob quae praescriptis 
Codicis Iuris Canonici interdum fuit derogatum, Sacra Congregatio 
Concilii, post collata consilia cum Ss. Congregationibus de Religiosis 
et de Propaganda Fide, speciali Ssmi Domini Nostri Pii Divina Provi- 
dentia Pp. Xll mandato obsequens, decretum, diei 1 Augusti 1941, 
n. 3165/41 confirmat, simul declarans facultates omnes de Missis 
moderandis, — praeter sic dictas «quinquennales» Ordinariis datas, — a 
quacumque Auctoritate, quovis modo, etiam « vivae vocis Oraculo» et 
ad quodvis tempus concessas sive Ordinariis quibuslibet, sive Superio- 
ribus Religiosis sive quibusvis aliis personis physicis vel moralibus 
tamquam revocatas ac nullius roboris, abeunte anno 1949, habendas esse, 

Quare posthac ad normam Codicis Iuris Canonici (cfr. can. 1517 S 1 
et 1551 S 1) in singulis casibus ad Sanctam Sedem recurrendum erit. 

Contrariis quibuscumgque non obstantibus. 

Datum Romae, die XXX lunii MCMXLIX. 

F. Card. MARMAGGI, Praefectus 
Wet AS), F. ROBERTI, a Secretis 


… XLI, 1949, p. 427. 


AA: 
A. A. S., XLI, 1949, p. 374 
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GORO MAYEDA, Das Leben-Jesu Fragment Papyrus Egerton 2 und 
seine Stellung in der urchristlichen Literaturgeschichte, Berne, P. 


Haupt, 1946, 23 x 17cm., 101 p. 

Cette dissertation doctorale, présentée en février 1944 à la faculté de 
philosophie de Marbourg, ne put être publiée piustôt à cause des circonstan- 
ces de la guerre. Le Papyrus Egerton 2, on le sait, est une collection de 
fragments d'un manuscrit datant d'avant 150; il fut vendu en 1934 par un 
négociant du Caire au British Museum de Londres. Il tient son importance 
du fait qu'il contient des récits évangéliques, ressemblant à ceux de nos 
Évangiles canoniques, et qu’avec le P. 52 (fragment du 4"° évangile à la 
John Rylands Library) il représente le plus ancien manuscrit chrétien connu. 
L'auteur se propose d'expliquer les ressemblances et les divergences du 
papyrs avec nos évangiles canoniques. Dans une première partie, il examine 
le texte, qui figure en tête du livre, et le compare aux parallèles canoniques ; 
étude détaillée et minutieuse, qui lui permettra de dégager des conclusions 
dans la deuxième partie, où il essaie de situer le papyrus dans l'ensemble 
de la littérature chrétienne primitive. L’expression littéraire de P. Eg. 2 ne 
révêle pas de dépendance par rapport aux Éévangiles apocryphes, et son 
contenu aussi bien que la teneur générale la dénie formellement (chap. 1). 
Les contacts littéraires avec les Éévangiles canoniques ne sauraient prévaloir 
contre les divergences pour conclure à une dépendance directe. Mieux que 
par citation d'après mémoire, ces contacts se laissent expliquer par des tra- 
ditions communes, dont P. Eg. 2 et les évangiles canoniques se seraient 
servis indépendamment l'un des autres (chap. 2). La même hypothèse suffit 
pour expliquer les rapports avec le quatrième évangile, que l'auteur tient pour 
une refonte de sources antérieures. Nous retrouvons dans le papyrus l'élé- 
ment traditionnel, mais pas l'apport personnel de Jo. Les récits évangéliques 
qui ont précédé les évangiles canoniques, n'ont pas été éclipsés tout de 
suite par ceux-ci; l'auteur croit même pouvoir citer des écrivains ecclésiasti- 
que du 27° siècle, qui pour leurs citations se sont servis d'évangiles non- 
canoniques (chap. 3). C'est pourquoi le P. Eg. 2 est à situer entre les 
évangiles canoniques et les Évangiles apocryphes; il se différencie des pre- 
miers par son oublí total de la situation palestinienne, du quatrième évan- 
gile en particulier par son caractère plus populaire; d'autre part il ne tombe 
jamais dans les phantasies risquées des apocryphes (chap. 4). Il tient son 
origine d'une de ces nombreuses bibliothèques privées du deuxième siècle 
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(chap. 5) que les chrétiens se sont également formées (chap. 6), et il 
aura servi à la lecture pieuse dans la famille, à la propagande individuelle 
et à l'éducation à domicile (chap. 7). 

Aussi minutieux que fut son examen du texte, M. Mayeda ne nous a pas 
convaincu de toutes ses conclusions. Le papyrus tient probablement son origine 
d'une de ces bibliothêques privées, il ne manifeste pas les caractéristiques 
des apocryphes; par contre, il se tient assez proche des évangiles canoni- 
ques. Certes, les évangiles non-canoniques ont existé avant et même à côté 
des évangiles canoniques, mais il faut croire, d'après l'histoire de la for- 
mation du canon, qu'ils ne se sont pas éternisés. Alors, si le papyrus ma- 
nifeste des contacts littéraires assez prononcés avec les évangiles canoniques, 
pourquoi se refuser à admettre une dépendance directe ? Il yades diver- 
gences, parfois même notables, mais faut-il croire que les auteurs des 
premierssiècles n’avaient ni d’imagination ni d'idées personnelles, pour leur 
refuser toute personnalité propre et les faire passer pour de simples faiseurs 
de mosaïques ? Nos prédicateurs et nos auteurs de spiritualité modernes, 
auxquels on a appris dans leur jeunesse le respect scrupuieux des textes 
et de leur sens exact, ne manquent pas «te citer les Éévangiles d'une fagon 
incorrecte ni de les expliquer de travers. Les auteurs anciens ne se se- 
raient-ils pas permis les mêmes libertés? Si la « Cohortatio ad gentiles » 
(p. 40-41) peut être considérée comme une citation libre de textes canoniques, 
parce qu’elle date du 3"° siècle, pourquoi Justin, l’Hom. ps.-Clém., Irénée 
n'auraient-ils pu procéder de la même fagon? Il est prudent de préférer les 
contacts littéraires établis à ceux qu’on pourrait éventuellement constater lors 
d'une découverte de nouveaux textes. En tout cas, en niant que Pap.Eg.2 
ait connu le quatrième évangile, l'auteur a fait preuve de préjugés. On ne 
peut pas trop lui en vouloir d'avoir emboîté le pas à son ancien professeur 
M. Bultmann, dans la question de la composition du quatrième évangile. 
C'est cependant là une faute initiale, que peut-être il aurait mieux évitée 
S'il avait tenu compte de la littérature catholique. Mais ce qui est plus 
grave, c'est que la méthode propre de l'auteur manque parfois de bon sens 
critique. En discutant les expressions séparément, l'auteur parvient à démon- 
trer que telle formule parallêle aux deux textes, n'est pas nécessairement 
johannique. Cependant si telle phrase ou même telle section est pleine, 
d'expressions caractéristiques du quatrième évangile, il faut, nous semble-t-il, 
se rendre à l’évidence; il ne faut certes pas autant à M. Bultmann pour 
faire le pont du gnosticisme à S. Jean. En matière de critique Littéraire, 
la convergence des probabilités suffit; si l'on se défend de voir cette con- 
vergence, en se limitant à la valeur probante de chaque élément, on ne 
pourra jamais conclure à une dépendance littéraire. Il est vrai aussi, que 
certains de ces textes johanniques se trouvent dans un contexte plutôt synop- 
tique (p. 38-40), mais nos auteurs d'une vie de Jésus ne se servent-ils pas 
non plus des quatre évangiles à la fois? La frappe johannique n'est pas 
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à nier dans certains textes du papyrus, et même si cet auteur n’a pas 
toujours saisi la profondeur de la pensée johannique dans une de ces ex- 
pressions caractéristiques (p. 29-31), n'empêche que l'expression y est. En 
lisant la critique de M.M., on finirait par douter s’il existe des caractéristiques 
johanniques. La « Wilde Ueberlieferung » à laquelle l'auteur fait appel, lui 


permet trop de préiérer l'inconnu à des textes connus, et peut engendrer des 


hypothèses à l'infini. Il y a, nous le savons, le cas de Mt. 11, 27, qw’on 
dit johannique ; si ce logion, prétend l'auteur, aurait été trouvé sur un frag- 
ment de papyrus, et non dans Mt., on l'aurait vite fait dériver de 
S. Jean (p. 74-15). Cela est vrai et nous invite à être prudent. Mais peut-on 
nier, à cause de ce logion, que Jean a quelque chose de tout à fait per- 
sonnel ? Peut-on mettre en doute tout ce que des siêcles de science critique 
lui ont reconnu de caractéristique ? D’ailleurs, si le logion johannique de 
Mt. 11, 17 ne vient pas du Christ, mais d'une source inconnue, comment 
se fait-il que S. Jean s'est confisqué toutes les sources « johanniques» et 
que les synoptiques n'ont su s'emparer que d’un mince fragment? En se 
remettant à la « Wilde Ueberlieferung », le questionnaire devient interminable ; 
c'est pourquoi nous préférons de jouer avec les cartes que nous avons en 
main. Peut-être serait-il plus prudent de croire que, si Mt. 11, 17 ressemble 
à Jo. cela tient au fait que S. Jean, même dans ses textes les plus spécifi- 
ques, est resté fidèle à la pensée du Christ. 

Pour terminer, il nous faut avouer, que si les conclusions du Dr M. 
ne nous ont pas convaincu, son analyse déêtaillée et sa comparaison minu- 
tieuse des textes garde sa valeur pour quiconque aura à discuter soit un 
texte canonique parallèle à un texte du papyrus, soit la formation de la 
tradition évangélique en général. H.V.d.B. 


J. O. SMIT, De Vulgaat. Geschiedenis en herziening van de Latijnse 
bijbelvertaling (J. KEULERS, Bijbelse Monographieën), Roermond- 
Maaseik, Romen en Z., 1948, 23 x 16 cm, 259 blz., gen. 185 Fr., 
geb. 210 Fr, 

Het is een hele geschiedenis geweest, vooraleer de bijbeltekst uit de 
oorspronkelijke taal over Griekse en Latijnse vertalingen heen in de Vulgaat- 
vertaling van Hiëronymus tot gemeengoed van de Westerse Kerk is geworden. 
En zelf heeft deze Vulgaat nog heel wat meegemaakt; de « Monniken van de 
Vulgaat >, d.w.z. de Benedictijnen van de abdij San Girolamo te Rome, die 
belast zijn met de kritische uitgave ervan, ondervinden het best. Mgr Dr J. 
O. Smit, bisschop van Paralus en consultor der Pauselijke Bijbelcommissie, 
vertelt, nauwgezet en toch boeiend deze geschiedenis. Zijn werk zal graag 
gelezen worden door de exegeten, voor wie de Vulgaat een oude getuige is 
van de bijbeltekst; door de theologen, voor wie, naast de kwestie van de 
authenticiteit van de Vulgaat, o.m, ook de proeve van tekstkritiek op het ipse 
of ipsa van Gen. 3,15 belangrijk is; door de bibliophielen die zich aan oude 
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bijbeldrukken interesseren ; en tenslotte door al wie een inzicht wil hebben 
in de techniek van de tekstkritiek. Men kan gerust zijn: hoe saai ook men 
dergelijke studie kan verwachten, deze is vlot en levendig geschreven; het 
wetenschappelijk arsenaal is gebundeld in 115 blz. noten. Een zorgvuldig 
register verhoogt de gebruikswaarde van dit boek, en talrijke, mooie 
foto’s versieren deze keurige publicatie. H.V.d.B. 


O. BRUDER, Die Urgemeinde und Wir. Ein Gang durch die Apo- 
stelgeschichte des Lukas, Zürìch, Gotthelf-Verlag, (1948), 21 x 14,5 
CE 206 pi, gfe- es. 900: 

L'auteur s'excuse de n'être ni pasteur ni exégète et d'avoir tout de 
même publié un livre sur les Actes des Apôtres. Il croit cependant que si 
Pinstruction du haut de la chaire esá- nécessaire, il n'est pas inutile de 
connaître les réflexions de l'auditeur d'en bas ou du simple lecteur de la Bible. 
Qu'il se rassure: il a bien écouté et bien lu. Il est bien entendu que nous 
ne sommes pas d'accord avec toutes ses cOnsidérations, aussi bien pour des 
raisons d'ordre exégétique que pour des motifs doctrinaux (l'auteur est 
protestant, et un fervent de Joh. Chr. Blumhardt). Mais nous tenons à 
affirmer notre estime pour ces pages qui témoignent d'un sens profondément 
religieux et chrétien. H.V.d.B. 


W. SCHWEITZER, Die Herrschaft Christi und der Staat in Neuen 
Testament, Zürich, Gotthelf-Verlag, 1948, 21,5 x 15 cm.‚fr. s. 3.80. 
En préparation du Conseil oecuménique à Amsterdam (1948), un congrès 
d'études s'est tenu en janvier 1247 au château de Bossey (près de Genf), 
où lon traita de l'autorité et du sens de la Bible au point de vue social 
et politique pour les temps actuels. L'assemblée parût se diverger en deux 
directions ; les uns se cantonnaient trop dans le système des deux royaumes 
(avec l'accent sur la perspective eschatologique), les autres insistaient surtout 
sur la valeur actuelle du royaume du Christ. On s’est rendu compte que 
tout système fixe devait être mis de côté et qu'il fallait étudier chaque 
texte en particulier et en tenant compte du contexte général de chaque 
auteur néotestamentaire. L’A., secrétaire de la section des études du Conseil 
cecuménique des Eglises, fut désigné comme rapporteur de ce congrès 
préliminaire et a essayé de faire un tour d'horizon sur la matière. On sait 
que pour S. Paul la question se pose des rapports entre les puissances 
angéliques et l'autorité civile; il fallait donc bien d’abord faire la préhistoire 
de cette question dans le judaïsme postérieur ; quant au N. T., PA. semble 
favorable à lopinion qu'il existe un contact étroit entre les deux puissan- 
ces. La question n'est pas claire et nous avons l'impresion que VA, a 
voulu trouver trop de données théologiques. Faut-il p.e. interpréter, dans 
la prière «que votre volonté soit faite sur la terre comme au ciel», la 
formule «au ciel > comme une allusion au monde des anges, et faut-il lire 
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Le. 10,18 dans la perspective des rapports entre l'autorité civile et les 
êtres célestes? En outre, faut-il prendre ces allusions sporadiques comme 
des détails d'un système bien cohérent et conscient? N’est-il pas dangereux, 
par conséquent, de rédiger en système ces menus détails épars ? La condam- 
nation d'une puissance terrestre concrète comme opposée au Christ et 
diabolique peu'-elle servir d’argument dans une doctrine chrétienne de l'état, 
dont le N. T. —lA. en convient, — ne s'est guêre préoccupé? Faut-il 
identifier « ce monde» et d'autres expressions similaires àâ l'autorité civile ? 
Et puis, «la loi» dans la pensée paulinienne n’est-elle pas plutôt le système 
religieux juif qwun système politique ? Ces considérations, qu'on pourrait 
multiplier, nous montrent combien il est difficile de faire de la théologie 
bibliqgue, surtout quand on se trouve à la périphérie du message évangéli- 
que, et elles nous engagent à la prudence. H.V.d.B. 


H. NUSSLÉ, Zmpressions du Proche-Orient, (Coll. L'Actualité Pro- 
testante), Neuchatel-Paris, Delachaux & Niestlé, (1949), 16,5 x 12,5 
cm., 158 p. 

Sous forme le journal, l'auteur, pasteur calviniste de Corsier (Suisse), 
décrit le voyage qu'il fit en Orient pour visiter la mission protestante de 
l'Action chrétienne en Orient. MI nous fait apprécier les efforts que ses 
corréligionnaires y font pour apporter à ces diverses populations le message 
du Christ. En même temps il nous met en contact avec le pays biblique, 
tel qu’il est aujourdhui. Les saillies à l'adresse de Rome et du catholicisme 
ne manquent pas, mais elles nous sembient trop peu spirituelles pour 
amuser les protestants, et trop peu originales pour froisser les catholiques. 

H.V.d.B. 


F. NÖTSCHER, Zwölfprophetenbuch oder Kleine propheten, Kohelet, 
Ecclesiastes oder Prediger. (F. NöTSCHER, Die, Heilige Schijt in 
Deutscher übersetzung. Echter-Bibel. Das Alte Testament). Würzburg, 
Echter-Verlag, 1948, 24,5 x 16,5 cm, 188 + 34 p.‚, DM 6.60. 

Le premier volume de la Echter-Bibel dont nous avons pu prendre 
connaissance, nous fait la meilleure impression. Une introduction concise, 
qui résume les données historiques et littéraires nécessaires à l'intelligence 
des écrits inspirés, précède la traduction allemande de chaque livre étudié ; 
le commentaire au bas des pages est substantiel, précis et clair, et n’em- 
pêche pas la lecture courante du livre inspiré. Si les autres volumes de la 
nouvelle série sont de la même qualité, — et l'autorité du professeur de 
Bonn en est garante — nous n’hésitons pas à recommander ce nouveau 
commentaire aux prêtres: ce sera peut-être la série la plus pratique pour 
eux. Et ce qui n'est pas moins intéressant: les volumes paraissent vite; 
si notre information est exacte, déjà sept volumes ont paru. 


H.V dB. 
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H. JUNKER, Jobs Leid, Streit und Sieg oder Ein Mensch ringt mit 
dem Schicksal und mit Gott (E. WALTER, Die Biblische Schatzkam- 
mer), Fribourg e. B., Herder, 1948, 19,5 x 12,5 cm., 85 p., DM. 3.80. 


Le problème du mal a toujours agité l'humanité et VA.T., qui ne con- 
nut que tard lespoir d'un au-delà, en a cherché longtemps une solution. 
L'homme pieux souffre autant et parfois plus que l'impie. L'idée d'une rétri- 
bution collective ne pouvait guêre satisfaire le peuple d'Israël au moment 
du grand cataclysme qui le frappait lors de l'exil. Jérémie et Ézéchiel avaient 
beau parler de rétribution individuelle, au lieu d’apaiser les esprits, ils 
avaient rendu le problême plus pénible. Contre leur principe théologique, 
que homme souffre en punition de ses péchés propres, le livre de Job 
S'insurge dans un exposé dramatique. Aux amis de Job, soutenant la thèêse 
précité, il oppose une figure populaire en Israël, dont la justice et la piété 
étaient hors doute et qui quand-même a connu le malheur. En vain Job se 
défend devant ses amis, et il est amené à faire appel à Dieu même. Le 
drame est interrompu par lintervention d'Elihu (chap. 32-37), que M. Junker 
considère comme provenant du même auteur que le reste, mais ajouté après 
coup‚ afin de signaler une autre conception du sens de la souffrance, aussi 
connue en Israël. La vraie solution est donnée par Dieu lui-même: ’homme 
m'a pas le droit de douter ni de la sagesse ni de la puissance divine; il n’a 
qu’à s'incliner devant le mystère de la volonté divine, qu’il ne saurait com- 
prendre. C'est dans cette soumission totale et inconditionnée que consiste la 
victoire de Job : Dieu lui rend justice contre ses. amis et double ses biens 
antérieurs. — Tel est le sujet de trois conférences que VA. a données à 
Trèves en août 1943, et qu’il vient de publier en brochure. L'exposé clair, 
solide et entrainant en fait, certes, une des meilleures introductions à la 
lecture du livre de Job. H.V.d.B 


A. BEA, S. J., Die neue lateinische Psalmenübersetzung. Ihr Werden 
und ihr Geist, Fribourg e. B., Herder, 1949, 20,5 x13 cem., 171 p., 
DM. 6.50. 

Le 19 janvier 1941, S.S. le Pape Pie XII chargeait les professeurs de 
FInstitut pontitical biblique à Rome d'entreprendre une nouvelle traduction 
du Psautier; elle devait rendre fidêlement le texte original hébreu, tenir en 
même temps compte, autant que possible, de la Vulgate et des autres 
versions anciennes, et être adaptée à la lecture quotidienne du bréviaire par 
les prêtres. La tâche était difticile; cependant déjà le 24 mars 1945 le Pape 
pouvait permettre aux prêtres de se servir de la nouvelle traduction dans la 
récitation du bréviaire. En général l'accueil du nouveau Psautier fut favorable, 
même enthousiaste ; il y avait ca et là aussi des critiques défavorables (e.a. 
La Maison-Dieu n.5, 1946). Le R.P. Bea rend encore une fois compte de 
la nouvelle traduction ; où en était-on avant 1945, comment concevoir une 
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nouvelle traduction, comment les professeurs de lInstitut biblique l'ont-ils 
réalisée, comment la critique l'a-t-elle reque? L’ancien recteur de YInstitut 
biblique est trop savant et trop critique pour croire que l'ceuvre réalisée 
soit parfaite; toutefois, son exposé objectif des désirs, des possibilités et 


de leur réalisation rendra plus prudents certains critiques trop peu réalistes. 
H.V.d.B. 


A. ROY, La prière de l'Eglise. Traduction rythmée des Psaumes, 
Paris, Beauchesne) (1948), 15x12 cm, 342 p. — DOM S. ELLY, Le 
Psautier Romain. Traduction et commentaire. du Liber Psalmorum 
édité par l'Institut bibligue pontifical à Rome, le 15 août 1945, St- 
Maurice (Suisse), Ed. de \(Euvre St-Augustin, 1948, 24,5 x 16,5 cm, 
465 p., 12 fr. s. — J. J. WEBER, Le Psautier du Bréviaire romain. 
Texte et commentaire, 4me éd., Paris-Tournai-Rome, Desclée, 1948, 


18x12 cm.‚, 895 p. 

L’édition de la nouvelle traduction du Psautier a renouvelé partout 
intérêt pour l'étude et la méditation des Psaumes. Nous avons à présenter 
à nos lecteurs trois nouvelles traductions du Psautier en langue frangaise. La 
première, celle du P. Roy, Montfortain, est destinée au «chrétien moyen » ; 
elle devait être en même temps fidêle à loriginal et claire, harmonieuse, 
rythmée, simple; tout ce qui pourrait rendre difficile la lecture de ce 
recueil ‘a été omis; point de commentaires, seules quelques notes succinctes; 
en haut de chaque Psaume YA. donne un petit résumé. — Le second 
ouvrage, celui de Dom Savin Ely, Chartreux, est destiné à tous ceux qui 
d'office sont obligés à réciter les Psaumes. Il reproduit le texte du nouveau 
Psautier romain avec traduction francaise; des paraphrases sont intercalées 
dans le texte même ou ajoutées dans des notes hors-texte ; les strophes 
sont marquées par des titres et des sous-titres; en tête du Psaume on 
donne un bref résumé, et, s'il y a lieu, on ajoute, à la fin, des considéra- 
tions sur le caractère messianique. L’introduction de l'ouvrage marque le 
caractère général et le but principal de cette édition: |A. donne d’abord 
des notions générales sur le Psautier où les données d'ordre historique et 
exégétique sont, à notre avis, trop réduites; par contre les considérations 
sur la psalmodie et notre vie spirituelle risquent, de l'aveu même de l'auteur 
(p. 26-27), de manquer leur but, si «la préparation studieuse >, c.à.d. la 
connaissance historique et scientifique n'est pas suffisante ; une bibliographie 
ne peut pas remplir cette lacune. Sous cette réserve, nous pouvons 
recommander cet ouvrage, qui, en outre, répond aux plus sévères exigences 
de l'art typographique. — A tout prendre, nous préférons pour nos prêtres 
le livre de Mer J. J. Weber, évêque de Strasbourg, qu'il faut à peine présenter 
à nos lecteurs, puisque les trois éditions précédentes ont déjà introduit 
plusieurs générations à la lecture du Psautier: bonne introduction, où les 
exigences scientifiques s’accordent aux nécessités pratiques, et où, au lieu 
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d'insister sur le besoin d’étudier les Psaumes, on donne les éléments 
nécessaires ; traduction frangaise, faite sur l’'hébreu, et parallêlement la 
nouvelle version romaine; en bas des textes, des remarques critiques 
succinctes ; enfin, au bas des pages, le commentaire bref, méthodique et 
clair: d'abord les données historiques et littéraires nécessaires, puis le 
commentaire littéral, enfin l'application morale. C'est un livre Éminemment 
pratique, dont le bien-fondé scientifique est garanti, qui peut servir à 
Vétude et à la méditation, et A qui nous souhaitons une place dans chaque 
bibliothèque de prêtre. 
H.V.d.B. 


J. J. WEBER, Le livre des Proverbes. Le livre de la Sagesse. Le 
Cantique des Cantiques. Texte et commentaire, Paris-Tournai-Rome, 
Desclée, 1949» 17% 12cm, 412, p., 160 fc. 

Ce volume mérite les mêmes éloges que le commentaire du même au- 
teur sur Job et lEecclésiaste (cir Col. Gand., XXXI, 1948, p. 248-249) : en 
avant de chaque livre étudié on trouve une introduction qui d'une fagon 
méthodique, claire et judicieuse expose les différentes questions critiques 
et littéraires concernant le livre biblique; puis une bonne traduction fran- 
Caise, faite sur l'hébreu et justifiée en note; enfin, au bas de la page, un 
commentaire qui rend la suite des idées et une application à la vie chrétien- 
ne ou sacerdotale. Le commentaire sur le livre de la Sagesse est une ré- 
daction brêve du commentaire plus étendu, qui a paru au t. VI de la Bible 
de Pirot. Nous recommandons volontiers ce livre aux prêtres. 

H.V.d.B. 


J. MAIWORM, Das Hohe Lied. Canticum canticorum Salomonis. Ins 
Lateinische und Deutsche nach dem hebräischen Urtext neu über- 
setzt und erklärt, Münster, Regensberg, 1948, 21 x15 cm., 24 p., DM. 1. 

Interprétation allégorique et mystique du Cantique des Cantiques sans 
justification. 


J. KEULERS, Bijbelse Geschiedenis, 5e druk, Roermond-Maaseik, 1949, 
30x84 cm., 6 afl. 

De Bijbelse Geschiedenis van Prof. Dr. J. Keulers is onze lezers gunstig 
bekend. Zij verschijnt thans in 5° druk over 20 maandelijkse afleveringen van 
28 fr. Bij de eerste aflevering ontvangt men een opbergmap voor het bewa- 
ren van de afleveringen en bij de laatste aflevering een linnen stempelband. 
Zowel om de inhoud als om de tekeningen van Jos. Speybrouck en de 
typografische verzorging mag dit boek worden aanbevolen aan priesters en 
leken ; het zou een familieboek moeten zijn van elk katholiek gezin. Reeds 


6 afleveringen zijn verschenen. 5 
H.V.d.B. 
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H. J. ROSE, Ancient Greek Religion, (E. O. JAMES, World Reli- 
gions), Londres, Hutchinson's University Library, (1946), 18x13 cm, 
160 p., rel. 7/6. 

La religion grecque ne fut jamais un systême bien cohérent et bien dé- 
fini de croyances et de rites. Composée d'éléments hétérogènes et toujours 
en Évolution, elle se laisse difficilement décrire dans un manuel. L’auteur, 
professeur à l'Université de St Andrews, a cependant réússi à donner dans 
ces quelques pages une idée de la mentalité générale et des éléments con- 
stitutifs de la religion grecque, tout en rendant compte de leur évolution 
continue. Nous tenons à faire des réserves pour la question des dépendan- 
ces de certains éléments de la religion chrétienne par rapport à la religion 
grecque. Nous croyons, en efiet, que l'auteur, en cette matière, exagêre lin- 
fluence grecque au détriment de linfluence juive. En somme, une introduc- 
tion claire et bien construite. H. V. d. B. 


H. J. VOGELS, Novum Testamentum graece et latine. Pars prima, 
Evangelia et Actus Apostolorum, 3° uitg., Herder, Freiburg i. B, 
1949, 16,5 x1l cm., 960 blz., DM. 9. 5 

We houden er aan onze lezers de zo pas verschenen gedeeltelijke uitgave 
van het Nieuwe Testament, bezorgd door de bekende katholieke tekstcriticus 
H. J. Vogels, aan te kondigen. Zoals de uitgever zelf in het voorwoord 
zegt, gelijkt deze uitgave vrij sterk op de bekende protestantse uitgave van 
Nestle, met dit verschil nochtans dat de uitgever, in gevallen waar de tekst- 
gegevens uiteenlopen, meer beslist dan Nestle positie gekozen heeft, en uit 
het kritisch apparaat allerlei gegevens geweerd heeft, die naar zijn opvatting 
geen nieuw element in de teksttraditie aangeven. De principes die aan de 
grondslag liggen van deze keuze heeft S. in voorafgaande studies breedvoerig 
uiteengezet. In zijn voorwoord geeft hij hierover slechts algemene aandui- 
dingen. Het is ons voorlopig onmogelijk een oordeel te geven over deze 
uitgave ; dit veronderstelt een tijd gebruik ervan. Intussen menen wij wel 
onze lezers deze katholieke uitgave te mogen aanbevelen om de autoriteit 
van S. inzake tekstkritiek. De uitgave is typografisch zeer goed verzorgd, 
al betreuren wij dat het boek niet in één deel is uitgegeven. 

H.V.d.B. 


A. SCHULZ, Zraurigkeit und Gottgeborgenheit im Alten Testament. 
Die Bücher Kohaelet und Habakuk und eine Auswahl aus den 
Psalmen verdeutscht.…, Warendorf 1. W., J. Schnellsche Buchhand- 
lung, 1947, 19x13 cm, 64 p.‚, DM. 1.80. 

Dans les années de détresse qu’ila vécues avant de mourir (7 mai 1947), 
lVexégète catholique bien connu Á. Schulz a trouvé sa consolation dans la 
traduction des livres de l'Ecclésiaste et d'Habacuc et dans la revision de sa 
traduction des Psaumes. Ses amis ont voulu rendre au public les deux pre- 
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mières traductions et un florilêge des Psaumes, en témoignage de leur estime 
et de leur affection envers le défunt. La sélection des Psaumes et les notes 
à la fin de la plaquette sont de la main de M. H. Schneider. 

H.V.d.B. 


P. G. DUNCKER, O. P., Compendium grammaticae linguae hebraicae 
biblicae, (Institutum Pontificium Internationale Angelicum) ed. 2a, 
Romae, Angelicum, 1948, 2619 cm, XIX+48275 p. 

Hoe manuale alumnis qui studio linguae hebraicae incumbunt, destina- 
tum, valde commendandum est, cum brevitate, luciditate ac simplicitate ex- 
cellat. Plerumque etenim auctores, qui grammaticam linguae hebraicae confi- 
ciunt, non sufficienter distinguunt inter grammaticam plane scientificam et 
grammaticam pro tironibus. Auctor noster e contra in expositione sua quam 
maxime perspicuitatem obtinet, ita ut difficultas proveniens ex adhibita lingua 
latina, practice evanescat. Praeterea propositio typographica etiam valde in- 
servit ad utilitatem huius manualis. In fine grammaticae traditur chresto- 
mathia ac glossarium. | SE Ke 


N. PERQUIN, S.J., Het licht der wereld. Het Evangelie van Jezus 
Christus voor alle mensen, Haarlem-Antwerpen, J. H. Gottmer, z. j. 
(1948), 23x16 cm., 287 blz, geb. 

De oorlog, een interneringskamp en een daarbij aansluitende ziekte brach- 
ten de bekende paedagoog, Dr. Nic. Perquin, tot een langdurige bezinning 
op de evangelieteksten. In zijn boek nodigt hij zijn lezers uit de evangeliën 
eens samen met hem en op dezelfde wijze als hij te herlezen, in de men- 
taliteit namelijk van iemand die voor de allereerste maal de verhalen over 
Jezus Christus in handen krijgt. Voor S. is het een verrukkelijke verrassing 
geworden en ook voor de lezer doen zich verheugende ontdekkingen voor. 
Niet alleen treft hem de levendige uiteenzetting van S., niet slechts krijgen 
door de moderne wijze van herdenken vele evangelische feiten een gans 
nieuwe klank en kleur, maar ook de aspecten die belicht worden, ver- 
dienen de volle aandacht. Concreet worden ons de verschilpunten tussen de 
evangelisten voorgeschoteld, sober blijft S wanneer hij handelt over Jezus’ 
uiterlijke verschijning terwijl hij terecht meer de nadruk legt op Jezus’ in- 
nerlijk wils- en gemoedsleven. Vooral treffend is het hoofdstuk over de op- 
voedkundige werkzaamheid van Jezus: in die bladzijden openbaart S. zijn 
psychologische en paedagogische kennis van de jeugd en van de mens in 
het algemeen. 

Wetenschappelijk werk wilde S. niet leveren, noch betwiste kwesties op- 
lossen ; hij wilde alleen de lezer voeren tot het beleven van dezelfde werke- 
lijkheden als de tijdgenoten van Christus. Toch waarschuwt hij zelf dat hij 
als katholiek wetenschapsman niet al zijn vroegere opvattingen kon elimineren. 
Dat komt o.a. duidelijk uit in het hoofdstuk over het mysterie van Chris 
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tus, waar S. onder het Logos-begrip van S. Jan (vgl. blz. 272-274) een nog- 
al zware brok Westerse theologie heeft gestoken. Niemand zal echter na 
ernstige lezing dit boek ontgoocheld toeslaan. AR. 


A. GANS, Jona. De profeet op de vlucht voor God, Leiden, Sythoff, 
VAS rt ed oe 0E 10 blzen 00. 

Een mengsel van godsdienstige, philosophische, poëtische, zelfs psycho- 
therapeutische bedenkingen bij het boek Jona. « Uit de duistere diepten van 
ons brein borrelen de bronaderen der denkingen omhoog naar de stroom der 
zielingen, niets ons zoo nabij, niets zoo ons tot geheim. » (blz. 76) ! Of 
het begrip van het boek Jona met dit boekje bevorderd wordt, is een andere 
kwestie. H.V.d.B. 


Â. H. EDELKOORT, Job en het probleem van het lijden, Den Haag, 
Woorhoeve, 119465 195 toro memo de bles seb 0: 

Het probleem van het lijden, zoals het boek Job dit in zijn diep- 
menselijke tragiek stelt, vindt zijn oplossing alleen in het geloof aan Jezus- 
Christus. De protestantse hoogleraar Edelkoort (Utrecht) ontwikkelt deze 
gedachte aan de hand van een bloemlezing uit het boek Job. 

H.V.d.B. 


THEOLOGIA DOGMATICA 


A. DECOUT, S. J., L'Acte de Foi. Ses éléments lagiques, ses 
éléments psychologiques, Paris, Beauchesne, 1947, 260 p. 

L'ouvrage est un recueil de neuf conférences faites aux élèves de l'École 
Ste Géneviève à Paris, à d'autres étudiants et aux fidêles de l'église des 
étrangers. Il aborde successivement l'objet de la’ foi, lintelligibilité des 
notions de la foi, laffirmation de l'intelligence dans l'acte de foi, le motif 
de la foi, V'élément volontaire dans l'acte de foi : les motifs de crédibilité, 
le caractère salutaire et surnaturel de l'acte de foi. 

L'auteur donne un exposé bien clair au sujet des différents points et 
illustre la matiêre en y insérant un nombre de citations d'auteurs bien 
choisis. Cependant en total l'ouvrage n’a pas encore la vitalité souhaitée. 
C'est que l'auteur considère la foi avant tout comme un acte d'’intelligence 
et la religion chrétienne «d’abord et essentiellement comme un objet 
s'adressant à l'esprit, une doctrine, un corps d’enseignement…» Ne faudrait-il 
pas dire plutôt que la religion chrétienne est d'abord et essentiellement une 
vie, le message et la doctrine n'étant là que pour nous faire comprendre 
cette vie et nous permettre de la vivre humainement. Au surplus, si l'auteur, 
partant, comme il le fait, de la doctrine de l'Ecriture et du Magistère, 
aurait pris ensuite comme moyen de réflexion théologique la méthode 
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phénoménologique appliquée à la foi vécue, le travail y aurait gagné 
énormément. 

Ces remarques n'empêchent pas que ce livre soit de haute valeur avec 
une doctrine sûre, une précision et une clarté peu égalées. M.F. 


J. DE WorF S. J., La justification de la foi chez St Thomas 
d'Agquin et le Pere Rousselot, Bruxelles, L'Édition Universelle, 1946, 
Wer Dg 

A la suite du regretté Dom Stolz et du Dr Lang, le Père De Wolf se 
demande si oui ou non, il y a accord sur le problème de la foi entre la 
théorie « des yeux de la foi» du Père Rousselot et l'enseignement de Saint 
Thomas d’Aquin. Il expose les deux synthèses et les confronte pour 
conclure que les divergences ne portent pas seulement sur les questions de 
détails mais sur les principes eux-mêmes. Pour Rousselot notre adhésion de 
foi se trouve rattachée par un lien direct à l'adhésion prêtée aux motifs de 
crédibilité au point que ces motifs ne font plus qu’un avec le motif de 
foi proprement dit» (p. 122), et donc l'objet formel de la foi est quelque 
chose de créé. Chez S. Thomas l'objet formel de nos adhésions n'est autre 
que la Véritas Prima elle-même avec laquelle nous entrons en participation 
“grâce à la lumière surnaturelle que constitue la vertu infuse. Par cette 
conception S. Thomas assurait à l'acte de foi une structure hautement 
théologale et mystique et rendait sa certitude indépendante de la perception 
des signes de crédibilité: double mérite qui manque à la théorie de 
Rousselot. 

Ensuite quant à la perception de la crédibilité, Rousselot estime qu’en 
dehors de lillamination de la foi un jugement certain de crédibilité est 
impossible, attendu que la raison est incapable de saisir les signes miractt- 
leux du surnaturel. S. Thomas, au contraire, ne voit pas de difficulté à ce que 
la raison puisse se convaincre avec la certitude que nous appelons au- 
jourd’hui certitude morale, de la valeur du miracle comme preuve de la 
révélation, bien qu'à vrai dire il ne s'y intéresse qu’assez peu. 

Le P. De Wolf se défend de prononcer un jugement de valeur sur la 
théorie par ailleurs si séduisante du P. Rousselot. L’ouvrage a cependant 
beaucoup d'intérêt pour délimiter le problême de la foi et de la crédibilité. 
Il resterait à déterminer ce qui demeure pour une parfaite intelligence de 
ces problêmes des vues brillantes du P. Rousselot. M. F. 


J. MOUROUX. Je crois en toi, Structure personnelle de la foi (Foi 
vivante), Paris, Éditions de la Revue des Jeunes, 1949, 128 p. 

Ce petit volume contient les vues très suggestives de Mr le chanoine 
Mouroux sur la structure de la foi, publiées en 1938 dans les « Recherches 
de Science Religieuse>. Alors que les théologiens exposent ordinairement la 
question de la foi dans une analyse de ses éléments essentiels, Mr Mouroux 
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étudie ici la foî dans sa totalité concrète et s'efforce d'en dégager la 
structure existentielle. Deux points de vue qui, loin de s’opposer, se 
complètent mutuellement. 

La démarche du croyant y est analysée dans sa structure personnelle 
avec un sens profond de la psychologie humaine et des réalités spirituelles. 
Depuis le point de départ de la vie chrétienne jusqu'à son sommet, tout se 
joue entre deux personnes: le Christ qui parle et donne la grâce, et 
Phomme libre qui adhère. Leur rencontre est une source intarissable 
d'épanouissement. 

Ce petit volume inaugure très heureusement la collection « Foi vivante ». 
Espérons que celle-ci puisse ainsi se continuer. M. F. 


A. VALENSIN, Autour de ma Joi. Dialogues avec moi-même, Paris, 
Aubier, 1948, 128 p. 


Voilà un téÉmoignage qui exprime une attitude personnelle et des raisons 
de croire personnelles. Cependant il y a une thèse générale diffuse dans tout 
ce petit livre: «la vérité qui sauve s'adresse bien à la raison, mais en 
passant par la conscience et celle-ci se décide toujours d'après des données 
en partie au moins subjectives ce qui ne veut pas dire trompeuses» (p. 8). 

l'auteur y traite d'apologétique (9-32), de croyance et de foi (33-56), de 
théologie (57-102) et de philosophie (104-123). Pour les premières questions 
qui nous intéressent surtout, il a le grand mérite d'’insister à bon droit sur 
la nécessité des valeurs morales et le primat de la volonté aimante dans la 
genêse et la vie de notre foi. Les arguments apologétiques objectifs sont 
seulement des raisons destinées à engendrer et à éveiller dans lâme bien 
disposée des raisons de croire. 

Malgré les légères lacunes dans la variété des sujets, ce petit livre est 
susceptible de toucher heureusement l'intelligence et surtout le coeur et la 
conscience de ceux que le problème religieux attire sans qu’ils aient pu 
encore, peut-être, en découvrir la solution. M. F. 


J. LECLERCQ, Dialogue de l'homme et de Dieu, Tournai, Casterman, 
1948, 243 p. 


Le profeseur de morale de l'Institut Supérieur de Philosophie de Lou- 
vain nous donne ici une vision des thèmes éternels, qui intéressent au 
plus haut point la destinée humaine: Dieu, l'homme, la vie, la société, le 
christianisme. Il veut penser personnellement ces thèmes. Le monde moderne 
en effet a remplacé par un développement excessif des travaux d’érudition 
la recherche personnelle. 

A travers tout louvrage, l'auteur manifeste le souci de comprendre les 
aspirations de ceux qui ne pensent pas comme nous: matérialistes, pan- 
théistes, sceptiques, etc. Il dégage l'âme de vérité qui inspire ces diverses 
attitudes théoriques ou pratiques, tout en dénongant les faiblesses propres à 
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chaque tendance. Enfin il propose une vision du monde inspirée par la 
transcendance de Dieu et la dépendance totale de l'homme à l'égard de son 
Créateur. Dans cette relation fondamentale il insêre la nouvelle alliance de 


charité qui nous unit avec Dieu et les hommes entre eux. M.F. 


R. KLIMSCH, De doden leven, Nederl. bewerking voor de derde druk 
herzien door G. STEFFENS, Antwerpen, 't Groeit, 1948, 21x15 cm, 
288 blz., geb. 139 fr. 

Het uiteindelijk opzet van S. is het bewijs van de onsterfelijkheid van 
de ziel, juister gezegd, van haar voortbestaan. Dat bewijs bouwt hij hele- 
maal níet filosofisch op, doch hij tracht het te halen uit het onloochenbaar 
feitenmateriaal over verschijningen en tussenkomsten van afgestorvenen, 
vooral van heiligen. In een eerste hoofdstuk doorloopt hij de geschiedenis 
om aan de hand van citaten het eeuwenoude geloof aan de mogelijkheid van 
het verschijnen aan te tonen. De volgende hoofdstukken groeperen de uit- 
spraken meestal van beëdigde getuigen uit de beatificatieprocessen. Het is 
een bonte opsomming van verschijningen van geesten, die de overlevenden 
komen smeken, waarschuwen, genezen, redden of die getuigen over het 
bovenaardse. Een speciaal hoofdstuk wijdt S. aan het spiritisme, waar hij 
de demonistische invloed fel overdrijft. Met boek in zijn geheel maakt een 
wondere, niet bevredigende indruk. Door de veelheid van het feitenmateriaal 
geraakt de lezer wel overstelpt. Maar in de meeste gevallen wordt niet de 
weg gewezen om de waarde van ieder van die getuigenissen na te gaan: 
het wetenschappelijk technisch apparaat ontbreekt. Dat een middeleeuws 
schrijver ons een spookgeschiedenis verhaalt, is op zich zelf nog geen bewijs 
voor de geloofwaardigheid. Het blijft een aaneenschakeling van geheimzinnige 
geschiedenissen, die op hun manier getuigen voor het voortbestaan van de 
mens. A.R. 


M.J. SCHEEBEN, De heerlijkheden der goddelijke genade, Nederl. 
bewerking van H.J. SCHEERMAN, O.S.B., 2de druk, Voorhout, 
Foreholte, 1949, 22x16,5 cm., 456 blz., geb. fl. 9.90. 

In vroegere recensies werd reeds herhaaldelijk gewezen op de uitzonder- 
lijke waarde en het gezag van de theoloog van de 19° eeuw, M. Scheeben 
(1835-1888). Bekend is eveneens zijn dogmatisch-ascetisch werk over het 
genadeleven, dat door een zeven-en-twintig-jarige geschreven, niettemin door 
de vakgeleerden reeds bij het eerste verschijnen met lof werd begroet. De 
vijftien of meer duitse uitgaven en de talrijke vertalingen getuigen overigens 
voor de degelijkheid van het werk. Boven de Mysteriën van het Christen- 
dom biedt dit boek het voordeel dat het niet uitsluitend tot vakgeleerden is 
gericht, maar ook tot de ontwikkelde leken en dat in een terminologie die 
ook de leek kan begrijpen. Bovendien is het geen streng-wetenschappêlijk 
tractaat van theologie over de genade maar het behandelt die levenswaar- 
heden als stukken uit het christelijk leven. Scheeben’s doel was immers niet een 
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louter wetenschappelijke uiteenzetting van de genadeproblemen te geven, maar 
wel de dogmatische grondslagen voor het geestelijk leven vast te leggen. Telkens 
en telkens grijpt hij dan ook terug naar de axiologische betekenis van de 
verschillende aspecten van de genade, naar de practische beoefening en de 
aangepaste gevoelens in de christen mens. Het zou ons te ver leiden zelfs 
maar sommair de inhoud van het boek aan te geven. Merken wij slechts op 
dat vooral de twee eerste boeken van belang zijn voor de theologische leer 
de gratia, de hoofdstukken namelijk over het wezen der genade en over de 
verheven en geheimvolle verbinding met God, waarin de genade ons binnen- 
leidt. Gekend is in dit tweede boek de zeer bizondere rol die Scheeben toe- 
schrijft aan de persoon van de H. Geest, als inwonend in de christelijke ziel. 

Vertaling en uitgave passen bij de inhoud: keurig. Dit is waarlijk een 
boek dat ieder priester moet bezitten en…. lezen, A.R. 


J. H. NEWMAN, Het begrip Universiteit, vertaald door Fr. A. POMPEN, 
O.F.M., 2 dln, Bussum, Paul Brand, (Antwerpen, De Nederlandsche 
Boekhandel), 1946, 24x16 cm., XLVIII + 297 blz., XXVIII + 353 
blz., geb. per deel 200 fr. 

Het tweede deel van de Newman-uitgave bevat een aantal voordrachten 
en artikelen door de katholieke Newman geschreven tussen 1852 en 1858, 
in de periode van zijn rectoraat aan de R.K. Universiteit van Dublin. De 
hoofdbekommernis die dit rectoraat beheerste was de cultuurverheffing der 
katholieken en hun inschakeling in het hogere Engelse geestesleven. De 
kerngedachte van het werk wordt bondig aangegeven door J. H. WALGRAVE, 
Cardinaal Newman’s theorie over de ontwikkeling van het dogma, blz. 64-65. 
«De Idea, schrijft hij, ontwerpt een ideaalbeeld van een universiteit en 
stelt een onderzoek in naar de eigen vrucht van de universitaire opvoe- 
ding. Deze ziet hij in een gezonde en soepele veelzijdigheid van het 
verstand. Het eigen kenmerk van een universitair geschoolden kop is de 
philosophische geest: een synthetisch inzicht dat het geheel der menselijke 
kennis, de grenzen en onderlinge verhoudingen van haar gebieden en 
methoden, omvat. Die wijsgerige geest bewaart het evenwicht in het men- 
selijk verstand, dat van aard uit nl. door den abstracten aard van zijn ken- 
nis, naar eenzijdigheid en dus naar een misvormde opvatting van de werke- 
lijkheid neigt.» De echte wijsgerige geest kan dienstbaar zijn aan de gods- 
dienst, maar geeft uit zich zelf nog geen waarborg voor positieve godsdienstig- 
heid, indien hij nl. niet aansluit bij een trouwe en ernstige gehoorzaam- 
heid aan het geweten. 

De eerste vier van de negen voordrachten over Universitair onderwijs 
vormen een pleidooi voor de plaats van de theologie in de universiteit en 
schetgen het wetenschappelijk karakter van de godgeleerdheid en haar verhouding 
tegenover de andere universitaire vakken. De volgende vijf toespraken han- 
delen meer bizonder over de geest die de Universiteit moet bezielen en die 
van haar moet uitgaan. In het tweede volume van de Jdea werden min of 
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meer losse artikelen samengebundeld, die ontstonden ter gelegenheid vande 
opening der verschillende Faculteiten. Ze handelen over de betekenis van de 
Letteren, de Natuurwetenschappen, het natuurkundig onderzoek, de Genees- 
kunde, en hun betrekkingen met de Openbaring. 

Het werk zelf van Newman behoeft na de studie van Prof. Sobry (New- 
man en zijn Idea of a University, Brussel, 1935) geen aanbeveling. Het is 
het opvoedkundig hoofdwerk van den rector van Dublin en zijn literair 
meesterwerk. Wat de vertaling betreft getuigt Fr. A. Pompen zelf dat het 
de eerste Nederlandse vertaling van de /dea is die in druk verschijnt. Als 
grondslag van zijn vertaling nam hij de standaarduitgave van 1872, Slechts 
voor het eerste deel onderging deze uitgave merkelijke wijzigingen ten op- 
zichte van de originele editie. Een uitvoerige inhoudsopgave en een alfa- 
betisch, deels verklarend register, werden aan de vertaling toegevoegd. 

A.R. 


H.P. VAN DUSEN, Het christendom in de wereld. Gisteren. Heden. 
Morgen, Amsterdam, Vrij Nederland, 1948, 20x14 cm., 287 blz. 

Rond de tijd dat de Assemblée van de Wereldraad van Kerken in 
Amsterdam bijeenkwam werd dit boek van een der voornaamste personali- 
teiten uit de Wereldraad in het Nederlands vertaald en verspreid. S. bedoelt 
een inzicht te geven ín de diepere wetmatigheid die volgens hem de 
geschiedenis beheerst en die zich uit in een afwisseling van geestelijke ver- 
nieuwing en geestelijke terugval. In de streving naar eenheid van de niet- 
Roomse kerkgemeenschappen ziet hij andermaal een heropleving en wel op 
een wijze aangepast aan de huidige wereldconstellatie. Ten bewijze schetst 
hij het beeld van de christelijke zending, die sedert de 19° eeuw in de 
protestantse kerken een ontzaglijke uitbreiding nam en die gepaard gaat met 
een roep naar eenheid: de wereldgemeenschap van de christenen. Vooral 
tijdens de laatste oorlog werden de treffendste blijken gegeven van de diepe 
eenheid onder de christenen. Het overzicht van de huidige stand van de 
oecumenische beweging wordt door S. geïllustreerd met statistieken en 
anecdoten en geeft alles samen een indruk van ernstige machtsontplooiing. Ten 
slotte geeft S. zijn persoonlijke visie op de vraag naar de kerk van morgen : 
waar het heen moet met de wereldraad. Waarschijnlijk, schrijft Van Dusen, 
zal de wederopleving de gehele wereld beroeren ín die zin dat de vernieu- 
wingsbronnen van iedere kerk afzonderlijk gevonden worden in de wereldkerk 
en dat deze kerken aan de wereldkerk nieuwe energieën zullen toevoegen. 
Het zal een wederopleving zijn van een verenigde kerk, een innige 
samenbundeling van krachten. Vernieuwing en verdieping: dat is de wet die 
de (Ecumene wordt gesteld. 

Dat een katholiek zich met deze oplossing niet kan tevreden stellen, 
noch met de stelling van de partiële waarheid in ieder van de kerken is 
evident. S. schijnt echter geen polemisch-vijandige houding aan te nemen 
tegenover de Roomse Kerk, Ae Ro 
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A. KUNz, O. F. M. Cap., Katholische Glaubenslehre (Religionsbuch 
für höhere Schulen, B. 1, 1. Teil), Einsiedeln, Benziger Verlag, 
1946, 22x14,5 cm, XII+254 blz., gen. 6,50 Zw. fr. 

Evenals bij ons werd in Zwitserland de wens uitgedrukt en de dringende 
noodzakelijkheid aangevoeld van een handboek van godsdienstonderricht voor 
Middelbaar Onderwijs. Het boek dat wij hier aanmelden is het eerste van 
een reeks, waarin na de geloofsleer zal gehandeld worden over de Kerk 
en de Sacramenten en over de christelijke zedenleer. Het deel over de 
geloofsleer, bestemd voor de hoogste middelbare klassen, omvat de ganse 
dogmatiek (openbaring en geloof, Godsgeheim, schepping, verlossing en 
voleinding) met uitzondering nochtans van de Kerk- en Sacramentenleer. Het 
geeft duidelijk en klaar, methodisch juist, op vatbare wijze de bewijzen en 
de verklaring van de vaste leerpunten die een ontwikkeld katholiek moet 
bezitten om zijn godsdienstkennis op het peil te houden van zijn weten- 
schappelijke vorming. De nadruk ligt op de zakelijke uiteenzetting van de 
stof en op haar objectieve overtuigingskracht. Minder — misschien te 
weinig — aandacht werd geschonken aan de voorstelling, aan de aanpassing 
aan de psychologie van de student. Daarvoor moet de persoonlijkheid van 
de leraar zorgen : deze zal de objectieve leer verwerken tot een levensleer 
die inslaat bij zijn leerlingen. A. R. 


J. H. NEWMAN, Apologia pro vita sua. Geschiedenis van mijn reli- 
gieuze denkbeelden, vert. door Fr. A. POMPEN, O. F. M., Bussum, 
Paul Brand (Antwerpen, De Nederlandsche Boekhandel), 1948, 24 x16 
em., LVII +549 blz., geb. 300 fr. 

Een stemming van wantrouwen zo van katholieke als van anglicaanse 
zijde bleef rond de persoon van Newman zweven, toen deze zich na zijn 
bekering en na zijn mislukking te Dublin in het Oratorium van Birmingham 
had teruggetrokken. Tot Kerstmis 18653 hield hij zich.:stil, maar wanneer 
door een artikel van een gekend dominee en professor in de geschiedenis, 
Ch. Kingsley, hem en de Roomse geestelijkheid het verwijt van huichelarij 
en oneerlijkheid naar het hoofd werd geslingerd, dan eiste Newman veront- 
schuldigingen. Twijfel aan zijn eerlijkheid, dat raakte zijn meest duurbare 
gevoelens. Een briefwisseling volgde, die ten laatste uitliep op de publicatie, 
week na week van de Apologia in zeven artikels en een appendix. Newman 
schetste er, te zijner verdediging, de toestand en de ontwikkeling van zijn 
godsdienstige overtuigingen in zijn jeugd, tijdens de Oxford-jaren en rond 
zijn bekering. Het is een heerlijk pleidooi geworden voor de integriteit van 
zijn geweten, voor zijn eerlijkheid en oprechtheid ín het zoeken naar de 
waarheid. Geen geschrift van de bekeerling werd meer gelezen dan deze 
Apologia. Nog voor het einde van de reeks artikels was de opinie van het 
Engelse volk eenstemmig gewonnen voor Newman: de scheidsmuur van 
argwaan was op slag opgeruimd ; Kingsley verdween van het toneel. 
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Met de vertaling van dit werk wordt de Nederlandse Newman-editie 
afgesloten. De lof van de uitgave moeten wij niet meer maken : monumen- 
tale banden, fraaie letter, het laatste volume gesierd met een vijftiental 
photo's in kunstdruk. Dr. Pompen dacht hiermede de eerste Nederlandse 
vertaling van de Apologia in druk te hebben gegeven. Vóór echter het werk 
van de pers kwam verscheen bij Heideland (Beringen, 1946) de vertaling 
van Dr. Bellemans, in kleiner formaat en niet zo volledig. Dr. Bellemans 
vertaalde immers de tweede uitgave der Apologia (1865), terwijl Dr. Pompen 
over het algemeen de na 1878 verschenen standaard-uitgave van Longmans 
heeft gevolgd, die de Additional Notes van 1878 behelst. Bovendien nam hij 
over uit de Franse vertaling (18662) de inleiding, door Newman zelf opge- 
steld, en hij vulde de Alphabetische Tafel aan ten gerieve van het Neder- 
landse publiek. Aldus werd de autobiographie een lijvig foliander. Wie 
echter de levendige, rake taal en de vlotte stijl van Newman kent, zal zich 
door het aantal bladzijden niet laten afschrikken van de lezing van dit 
hoogedel getuigenis. A.R. 


THEOLOGIA MORALIS 


Le signe sacré de la miséricorde, Paris, Beauchesne, 1948, 140 p. 
L'auteur qui veut rester anonyme s'adresse aux séminaristes et aux 
jeunes prêtres qui s'initient au ministère de la confession. Par la critique 
interne nous constatons que l'auteur est un moine âgé, fils de St Benoît, 
qui veut faire part de sa longue expérience reque au confessionnal. Dans ces 
pages on ne trouvera donc pas un exposé rigoureux et méthodique des 
enseignements de la théologie, ni des recettes pour tous les cas, mais des 
réflexions et des conseils inspirés par cette longue expérience, une invita- 
tion à imiter lattitude du Christ vis-à-vis des âmes, attitude de bonté 
compréhensive, qui accueille, apaise, éclaire et relève le pécheur. 

Il faudra réduire cependant à leur juste valeur quelques affirmations, 
par ex. sur le peu d'utilité qu’ilya à recourir à un examen de conscience 
détaillé. Même après avoir profité des résultats de son expérience, il 
faudra compléter et même contrôler ceux-ci en revenant à ces auteurs de 
théologie morale, les probati autores, dont notre anonyme laisse entendre 
qu’ils ignorent trop les réalités de la vie, mais auxquels Église elle-même 


dans des documents officiels n’hésite pas â nous renvoyer. 
Mer 


A. ADAM, De grootste echter is de liefde. Een critiek op de gang- 
bare kuisheidsleer, Antwerpen, 't Groeit, Bilthoven, H. Nelissen, 1948, 
222 bl, 

De titel van dit werk zou menig lezer aanvankelijk laten vermoeden dat 
schrijver de vereiste eerbied en het hoog belang dat de kuisheid verdient, 
niet genoegzaam verdedigt. Doch wie dieper zijn gedachten doorgrondt, zal 
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stilaan tot de overtuiging komen dat dit oordeel onjuist is, dat precies door 
haar inschakeling in het groot gebod der liefde, de kuisheid niets aan waarde 
verloren, maar er bij gewonnen heeft. t 

Dit boek wil alle katholieke priesters en verkondigers der waarheid 
dwingen tot een ernstig gewetensonderzoek in een kwestie die de grondslag 
vormt van ieder zedelijk denken en handelen, de vraag namelijk wat zedelijk- 
heid dan eigenlijk is. Er is immers een begrip van «zedelijk» en «onzedelijk» 
ontstaan dat synoniem is met «kuis» en «onkuis» hetgeen slechts een deel 
van het zedelijke is, Verder wordt de inhoud of het voorwerp van de 
kuisheid zelf uitgebreid tot een hele reeks gedachten, beelden, woorden en 
daden die eigenlijk tot de zedigheid behoren. En waar we dan beweren, dat 
er op het gebied van de kuisheid — natuurlijk steeds in zoverre als er 
voldoende kennis van zaken en een vrijwillige instemming van de wil aan- 
wezig is — geen dagelijkse zonde, maar alleen doodzonden bestaan, maken 
we van vele dagelijkse zonden tegen de zedigheid doodzonden tegen de 
kuisheid. 

Na een theologisch historisch onderzoek in de vier eerste hoofdstukken 
waarin de oorzaak der verkeerde opvattingen en de juiste begrippen in deze 
zaak volgens de Kerk, de Schrift en Overlevering omschreven worden, 
vat Adam zelf het vraagstuk aan. Zijn grondstellingen zijn de volgende : het 
deugdenleven mag niet toegespitst en verwrongen worden door het over- 
wicht van een deugd: de kuisheid, en vooral van een ondeugd : de onkuis- 
heid, De kuisheid staat onder de liefde en dient ingeschakeld in het grote 
gebod der liefde die de hoogste norm der zedelijkheid is. Alle zonde tegen 
de kuisheid is ’n zware zonde op voorwaarde dat ze werkelijk — rechtstreeks 
of onrechtstreeks — ’n zonde tegen de kuisheid en niet tegen de zedigheid 
is. De zielzorger moet daar alle belang aan hechten opdat het geweten van 
de mensen niet vervalst worde. 

Wie deze bladzijden doorleest wordt niet alleen herhaaldelijk getroffen 
door de rake opmerkingen van schrijver maar zal ook veel van zijn 
kostbare wenken die hij in zake sexuele pedagogiek, zielzorg en jeugdleiding 
voorstelt, best kunnen gebruiken. M. F. 


Aflatencodex, Nieuwe authentieke verzameling van gebeden en goede 
werken waaraan aflaten verbonden zijn, Roermond, Maaseik, Romen 
en Zonen, 1949, 566 bl, 

Dit keurig uitgegeven werkje bevat de enige door de Penitentiarie 
goedgekeurde, volledige Nederlandse tekst van de «preces et pia opera 
indulgentiis ditata». De vertaling kwam tot stand door de Benedictijnen der 
Sint-Paulus Abdij van Oosterhout. De eerste uitgave verscheen in 1937. De 
vertaling is op sommige plaatsen verbeterd en enige nieuwe gebeden en 
oefeningen zijn uit de Acta Apostolicae Sedis toegevoegd. 

Voor librorum censores, voor samenstellers van devotieboekjes, gedachte- 
nis en bidprentjes is dit werk onontbeerlijk. M. F, 
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PHILOSOPHIA 


Actes du Ille Congrès des sociétés de philosophie de langue fran- 
gaise, Bruxelles-Louvain, 2-6 Septembre 1947. Thème principal: Les 
valeurs, Louvain, E. Nauwelaerts ; Paris, J. Vrin, 1947, 26 x 17 cm, 
260 p., 120 fr. 

L'intérêt de tout congrès réside autant dans les personnes qu'on y 
rencontre que dans les choses qu'on y apprend. Le III° congrès des sociétés 
philosophiques de langue frangaise a réuni une bonne partie de l'élite du monde 
des philosophes pour y étudier un point très intéressant de la pensée con- 
temporaine: les valeurs. 

Les actes du congrês comprennent deux sections d'extension inégale, 
dont la première est consacrée aux divers problèmes qui concernent la 
théorie des valeurs, et la seconde à quelques fragments de i’histoire de la 
philosophie. Les divers problèmes qui se posent par rapport à la conception 
axiologique des choses ont été groupés autour de quelques noyaux : phéno- 
ménologie et problématique générale, compréhension et évaluation, fonde- 
ments des valeurs, valeur et société, valeur et connaissance, valeur morale, 
valeur esthétique. Comme on le voit, tous les principaux secteurs de la 
philosophie ont été repensés du point de vue de la conception des valeurs 
et réexprimés dans les formulations qui lui sont propres. 

La vérité éternelle étant susceptible d'être versée en de nombreuses 
formes d'expression et de proposition, l'on appréciera leffort fait ici pour. 
adapter la philosophie à lesprit contemporain Tous ceux qui désirent 
rester au courant du mouvement philosophiqgue actuel, liront avec profit 


les remarquables contributions que contient ce volume. 
Ee Via 


P. TEMPELS, O. F. M., Bantoe-filosofie (Kongo-Overzee Bibliotheek, 
n. IV), Antwerpen, De Sikkel, 1946, 25x16,5 cm., IX+115 blz., 
gen. 65 fr. 

Dertien jaren missiewerk in Belgisch Congo hebben E.P. Tempels de 
gelegenheid geboden kennis te nemen van de zeden, gebruiken en opvat- 
tingen van de inlanders en te peilen naar de grondstructuur van hun gedach- 
ten en gevoelens. De Bantoe, beweert S., bezit een filosofie, een geordend 
geheel van opvattingen en redeneringen die volgens de negerlogica zijn 
handelingen grondt. Willen nu de beschavingsmethoden van de blanken 
zowel als het apostolaat van de missionarissen opbouwend werken, dan 
moeten de catechese en de nieuwe instellingen aangepast worden aan de 
geest, aan het gedachtenstelsel van de primitieven. Die aanpassing is maar 
al te dikwijls over het hoofd gezien, zodat de «beschavende» invloed ofwel 
nul was ofwel leidde tot het type van de geëvolueerde, de ontwortelde, 
ontgroeid aan zijn eigen filosofische opvattingen en zonder begrip voor de 
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wereldbeschouwing van de kolonisten. S. heeft daarom getracht zich in te 
leven ín de mentaliteit van de Bantoes, en hun psychologie, hun wijsheid, 
hun ethica, gans hun handelwijze af te leiden van hun ontologie, hun we- 
zensopvatting. Hun denkwijze ligt volgens S. geconcentreerd rond één hoog- 
ste waarde : de levenssterkte ; van hoofdbelang voor ieder menselijk persoon 
is de levenskracht, die moet verdedigd en versterkt worden, die niet alleen 
van God afhankelijk is maar ook direct onder de invloed staat van andere 
wezens, de voorouders, de chef van de stam, en die zelfs kan verminderd 
of vermeerderd worden door gelijk welke persoon uit de omgeving. De 
meeste gebruiken van de negers zijn aldus niet te herleiden tot strict magi- 
sche practijken, maar steunen op die kennis van het menselijk wezen, op 
het metaphysisch inzicht in de mensen en hun onderlinge verhoudingen. 

Het was moeilijk die primitieve denkbeelden uit te drukken in onze 
westerse filosofische terminologie ; onnauwkeurigheden slopen dan ook on- 
vermijdelijk in de uitdrukkingen binnen. S. houdt ook van herhalingen, 
misschien om zijn gedachten nauwkeuriger te omschrijven. Om de thesis, of 
beter om de verklarende hypothese van het boek te beoordelen, missen wij 
de nodige bevoegdheid; wij kunnen alleen bekennen dat ons inziens de 
kerngedachte een redelijke basis biedt om de soms wondere negerpractijken 
te gronden. Het werk zal ongetwijfeld de belangstelling trekken van allen 
die de primitieven bestuderen, vooral van de kolonialen en niet in het minst 
van de missionarissen die in de Bantoeleer over de levenskracht een ideaal 
aanknopingspunt menen te vinden voor de christelijke leer over het gena- 
deleven. A. R. 


ASCETICA 


H. MAHIEU, S. T. D., Probatio charitatis seu manuductio in vitam 
spiritualem, Brugis, C. Beyaert, 1949, 19,5 x 13 cm.,514 p., 150 fr. 

Haec quinta editio operis Probatio Charitatis còmmendatione vix indi- 
get. Plurimis abhinc annis a multis sacerdotibus opus adhibitum est tamquam 
optima in vitam spiritualem manuductio, « christiana cum sapientia atque 
unctione suavi Clero proposita ». 

Tempore nostro turbatissimo hominibus odio et mala voluntate duobus 
bellis ab invicem segregatis, haec publicatio valde utilis et necessaria rema- 
net. Sacerdotes iterum atque iterum, verbo et exemplo, charitatem ut vin- 
culum perfectionis praedicare et exhibere oportet. « Per se quidem et 
essentialiter consistit perfectio christianae vitae in charitate, principaliter 
quidem secundum dilectionem Dei, secundario autem secundum dilectionem 
proximi » (Sum. Th., 14 M2e q, 184, a. 3). Probatio charitatis erit itaque 
probatio perfectionis. 

Amor supernaturalis non est tantum principium et finis perfectionis 
personalis, sed insuper conditio sine qua non omnis apostolatus sacerdotalis. 
Egtegium hoc opus Eximii Domini Mahieu amplissimam continet materiam 
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ex qua conciones et conferentiae, populo atque religiosis valde salutares, 
confici possunt. 

Plurimum igitur haec quinta editio sacerdotibus et seminaristis com- 
mendanda est, ut hominibus hodiernis sese «in charitate Christi radicatos et 
fundatos » exhibeant. Pag 


J. MAHIEU, S.T.D., La sainteté dans la vie du prêtre, Bruges, 
Beyaert, 1948, 13 x 20 cm., 160 p., 48 fr. 

Ce livre constitue un commentaire de VExhorfatio ad clerum catholicum 
de Pie X complétée par l'Encyclique Ad Catholici sacerdotii fastigium de 
Pie XI. 

La première partie du livre est une exhortation à la sainteté postulée 
par la dignité du prêtre. La deuxième expose les moyens de l'acquérir. La 
troisième indique un certain nombre d’adjuvants pour la conserver. 

On pourrait s’étonner àâ première vue que le sacrifice de la messe 
et la récitation des heures canoniales ne soient pas l'objet d'un développe- 
ment plus étendu. Mais l'Eglise n'indique pas ici les exercices de pieté 
proprement sacerdotaux. Ceux-ci présupposent les exercices spirituels com- 
muns, nécessaires à l'apostolat du prêtre. Les règles et statuts de l'Église 
mettent bien ce point en évidence, notamment le Droit canonique, dans son 
chapître sur les obligations des clercs. 

Nous recommandons vivement aux prêtres la lecture et la méditation 
de ce beau commentaire, écrit par un maître de la vie spirituelle. P.L. 


Werken van de H. Teresia. Deel II. Sponsabo te mihi in fide, 
Bussum, Brand, — Brugge, de Kinkhoren, 1949, 12 x 19 cm 
1270 blz. 

Wij bespraken reeds vroeger het eerste deel van deze uitgave (Coll. 
Gandav., 1948, t. XXXI, bl. 369-370). Dit tweede deel bevat alle totnogtoe 
bekende brieven en fragmenten van brieven die door de H. Teresia werden 
geschreven. Het is natuurlijk onbegonnen werk van de 440 brieven in deze 
recensie een korte inhoud te geven. Merken wij nog eens op dat de stof 
van Teresia’s geschriften steeds verheven is; zij schrijft over de innigste 
vereniging met God in een ongekunstelde en eenvoudige taal. 

De uitgave van dit werk is zeer verzorgd. Pal 


Li 


J. D. MAEs, O. P., Zoals God, Antwerpen, ’t Groeit, 1943, 18,5 Xx 
12,5 cm, 148 blz., geb. 75 fr., gen. 60 fr. 

Dit boek is een tekstuitgave van én een beschouwing bij een scholas- 
tiek traktaat « de divinis moribus >», dat ten onrechte toegeschreven wordt 
aan S Thomas van Aquino en waarin het leven van God als toonbeeld van 
het menselijk leven in al zijn aspecten en eigenschappen overwogen wordt. 

De verschillende hoofdstukken van het werk verklaren op eigenaardige 
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wijze bepaalde opzichten van de zedelijke deugden zoals die bij God aan- 
getroffen en door ons kunnen nagevolgd worden. 
De schrijver wil ons leren hoe wij Christus’ woord: « wees volmaakt 
zoals uw hemelse Vader volmaakt is », kunnen beleven. Het is dus een 


paedagogische handleiding voor diegenen die het goddelijk voorbeeld in een 
menselijk leven willen navolgen. Br, 


P. W. MEYER, A l'école du docteur séraphigue. Conférences aux 
religieuses. Traduit par l'abbé L. BREVET, Tournai-Paris, Editions 
Casterman, 1948, 19 x 13 cm, 302 p., 66 fr. 

L'ensemble des conférences mensuelles réunies en cet ouvrage constitue 
une explication et un commentaire des maximes (memoralia) adressées par 
saint Bonaventure à un de ses frêres en religion, dans une épître spirituelle 
dont le texte figure au tome VIII de ses ceuvres. Ce livre rendra service 
aux communautés religieuses comme recueil pratique de lectures appropriées 
à la récollection mensuelle. Pali 


L. BETSCHART, A ceur ouvert! Problèmes de la vie ouvriere. 
Traduit par Jacques Hivernage, Tournai, Editions Casterman, 1949, 
20 x 13 cm., 288 p., 57 fr. 

Les sujets traités dans ce livre sont d'une brûlante actualité: Que fait 
done votre Dieu? — A la remorque du capètalisme. — Pape, tu viens trop 
tard. — Le Christ fut le premier communiste — etc. La discussion est con- 
duite de facon vivante et animée; le langage employé est parfois un peu 
raide, mais c'est précisément celui-là que les ouvriers entendent parler tous 
les jours et dont ils sont appelés à se servir pour répondre. PoE 


G. THILS, J. LALOUP, Jeunesse et Sacerdoce, Bruges, Desclée de 
Brouwer, 1948, 18,5 x 11,5 cm, 245 p. 


Le recrutement du clergé diocésain est une affaire d'importance capitale 
pour VÉglise: si la relève ne pouvait plus se faire, faute de recrues, la 
situation serait critique. 

Le présent ouvrage est destiné aux jeunes. Il donne des précisions sur 
le Sacerdoce, la vie au Séminaire, les ordinations. Il parle des premiers pas 
dans le ministère du prêtre diocésain comme professeur et vicaire. 

Tout prêtre, et particulièrement le curé,‚ doivent collaborer au recrute- 
ment du clergé. En donnant ce livre comme cadeau aux jeunes étudiants 
pieux et généreux, les curés et les professeurs aideront à l’épanouissement des 
germes de vocation et feront ainsi une ceuvre excellente d’apostolat pastoral. 

PSE 
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M. SAVIGNY-VESCO, Lucie-Christine, l'Ostensoir sous le voile, Les 
Grands Témoignages, Paris-Tournai, Casterman, 1948, 13x18,5 cm, 
184 p., 45 fr. b. 

Lucie-Christine est un pseudonyme. «On divine en elle une personne 
de haute distinction, dans une situation de fortune suffisante pour échapper 
aux soucis matériels» (p. 9). Elle est née en 1844 et expire en 1908. 
Mariée et mère de cinq enfants elle parvient en accomplissant ses devoirs 
d’état, dans les épreuves diverses qui ne lui sont pas épargnées, aux plus 
hautes grâces mystiques. Elle retrace celles-ci dans un journal avec une 
finesse et une acuité d’analyse exceptionelles. Après sa mort, ce journal 
spirituel est publié par le R. P. Poulain, S. J., bientôt traduit dans toutes 
les langues et rangé parmi les plus beaux écrits spirituels de ce temps. 

Dans une première partie de son ouvrage, Madame Savigny-Vesco nous 
esquisse la vie de Lucie-Christine. La seconde partie nous donne de larges 
extraits du journal spirituel. bl 


L. DE LAPÉROUSE, La vie de sainte Catherine de Gênes, Les Grands 
Témoignages, Tournai-Paris, Casterman, 1948, 13 x18,5 cm., 136 p, 
42 fr. b. 


Sainte Catherine de Gênes naquit vers 1447 et mourut en 1510. Elle 
appartenait à l'illustre famille des Fieschi, une des plus grandes maisons 
patriciennes de la République de Gênes. 

M. de Lapérouse nous décrit d'abord la vie de la sainte: son enfance, 
son mariage malheureux, sa déviation vers les plaisirs mondains, sa conver- 
sion, son dévouement au service des misères humaines, la conversion et la mort 
de son mari, son rayonnement spirituel, son décès. Ensuite il nous fait 
connaître ses écrits, sa doctrine sur le purgatoire et le prolongement de son 
action dans l'oeuvre des Auxiliatrices du Purgatoire. II nous montre une 
imitation des exemples de sainte Catherine de Gênes en la personne de 
Mère Marie de la Providence, fondatrice des Auxiliatrices. A la fin son 
ouvrage reproduit une ancienne traduction du Traité du Purgatoire de sainte 
Catherine de Gênes. L’auteur donne aux mots leur orthographe actuelle 
mais la traduction n'est pas une traduction directe du texte de l’édition de 
Gênes. |G 25 


IL. SANDY, Les grandioses visions d'Anne-Catherine Emmerich, Les 
Grands Témoignages, Paris-Tournai, Casterman, 1948, 13x18,5 cm, 
144 p., 42 fr. b. 

L'ouvrage présente une anthologie composée avec des extraits puisés 
dans les « Visions d'’Anne Catherine Emmerich» par le Rév. Fr. Jos. Alvare 
Duley, O.P., traduction de M. Ch. d’'Ebeling (p. 6). 


EAO 


Dans une préface d'environ trente pages, lauteur nous donne quelques 
renseignements sur la personne et l’oeuvre de la visionnaire. Elle fait surtout 
ressortir comment la lecture des écrits de cette âme attachée au Christ peut 
Le rapprocher de nous. Son livre place les plus belles pages de Sceur Emme- 
rich sur la Sainte Vierge, sur la naissance, l'enfance, la vie publique, la 


passion et la glorification de Notre Seigneur, à la portée de tous. 
br: 


J. WirBols, Sainte Catherine de Sienne, Les Grands Témoignages, 
Tournai-Paris, Casterman, 1948, 13x18,5 cm., 280 p., 69 fr. b. 


Sainte Catherine de Sienne vécut de 1347 (?) à 1380. Elle était lavant- 
dernier des vingt-cinq enfants d'un simple teinturier siennois. Elle devint 
célèbre par son ceuvre mystique et politique. 

M. Wilbois se propose de nous faire connaître les écrits et l'activité 
de cette « femme étonnante » comme disaient ses contemporains. Son 
livre comprend trois parties. La première décrit la jeunesse et les 
débuts de la sainte dans la vie publique. La deuxième rapporte la doctrine 
de Catherine sur divers points de la vie spirituelle. La troisième expose 
Yapostolat de la grande siennoise. Elle écrivit des lettres de direction à tou- 
tes espèces de gens. Elle s'employa à rétablir la paix entre le pape et les 
villes de ses états soulevées contre lui. Elle opéra le retour de Grégoire XI 
d'Avignon à Rome et s'efforga d'obtenir de lui l'organisation d'une croisade 
contre les ennemis de l'Eglise. Après la mort du pape commenga le Grand 
Schisme. Elle employa toutes ses forces à enrayer le mal. 

Au cours de son exposé, M. Wilbois fait remarquer lactualité étonnante 
des écrits et de laction de sainte Catherine de Sienne. C'est le mérite 
particulier de son livre. le E: 


SOCIOLOGIA 


C. VAN OVERBERGH, Karl Marx. Son oeuvre, bilan du Marxisme, 
(Collection d'études marxistes, n. 1), Bruxelles, Office du livre, 106, 
Boulevard Lambermont, 23 x 14 cm, 433 p., 200 fr. 

Le centenaire du Manifeste communiste (1848) a été l'occasion de nom- 
breuses publications consacrées à la personne et à l'ceuvre de Karl Marx. 
M. Van Overbergh qui a observé de près pendant cinquante ans le mouve- 
ment ouvrier, a cru lui aussi de son devoir d’éclairer les hommes de bonne 
volonté de toutes les classes, afin qu’ils se rendent compte de ce qui reste 
de vrai et de faux dans les doctrines marxistes après un siècle de discours, 
de polémique et d’évolution sociale. Il le fera dans une vaste Collection 
d'études marxistes qui comprendra sept volumes. 

Le premier de ceux-ci donne une idée générale de l'oeuvre de Marx. 
Le premier titre se rapporte aux origines et à la formation de l'homme. Le 
deuxième est relatif au négateur que fut Marx jusqu’à sa trentième 


— 301 — 


année. Le troisième section est consacré au théoricien du socialisme scientifique: 
il renferme cinq chapitres correspondant aux cinq caractèêres principaux de ce 
socialisme, à savoir l'aspect scientifique, le matérialisme historique, le capi- 
talisme, le collectivisme et le communisme. Le quatrième titre décrit la 
carrière du grand agitateur que fut Marx. Le dernier enfin est consacré 
au bilan du Marxisme à la date du 1° janvier 1948. 

Il faut lavouer, encore aujourd'hui le prestige de Marx reste immense, 
on serait tenté de dire, sans précédent dans les annales révolutionnaires de 
’humanité. Ce phénomène paraîtra d'autant plus étrange aux yeux des 
générations futures que tout observateur social sans préjugé doit constater 
que la plupart des théories marxistes sont fausses ou exagérées en tout ou 
en partie. En effet, le matérialisme dialectique s'est révélé une doctrine 
dépourvue de, caractère scientifique sérieux et les fondements économiques 
qui le soutenaient ont été gravement ébranlés, Confronté avec la réalité de 
Vévolution capitaliste et avec le mouvement ouvrier il fait figure d'une 
utopie dont la décomposition progressive, la fausseté des lois et des prophé- 
ties et les grandes lacunes sont reconnues par les principaux leaders 
marxistes postérieurs. 

Il n'y a aucun doute, le marxisme a ses mérites: la soif de justice 
qui l'a animé, l'organisation de la classe prolétarienne, les services rendus à 
la science et à l'évolution économico-sociales du monde ne peuvent être 
rayés de son actif. Mais tout cela est si profondément vicié par un esprit 
négateur et destructeur qu'on ne peut pas dire que la doctrine de Marx ait 
apporté quelque chose d’essentiel au patrimoine intellectuel et moral de 
'humanité. 

Le premier volume de la collection que vient d'ouvrir M. Van Overbergh, 
n'est au fond qu'une sorte de préambule des six volumes suivants, qu'il 
annonce et auxquels il renvoie déjà en de nombreux endroits. Ceci explique 
pourquoi l'auteur paraft parfois plus catégorique dans Vaffirmation de ses 
thèses que dans lédification de ses preuves. Ce qui est surtout intéressant, 
c'est que l'auteur puise le démenti des théories marxistes de préférence 
dans les paroles et les écrits des chefs socialistes et communistes eux- 
mêmes. L'on peut cependant regretter que M. Van Overbergh n’ait pas donné 
à son livre une allure plus scientifique en travaillant davantage sur les sources 
mêmes du marxisme et en référant plus complèêtement la bibliographie sur 
laquelle il s'est appuyé. a Meee 


HISTORIA 


C. DAWSON, Vooruitgang en religie. Een historisch onderzoek, 
Brussel, Sheed & Ward, 1948, 19x13 cm., 224 blz., gen. 80 fr., 
geb. 105 fr. 


Verdienen de meeste werken van de historicus Christopher Dawson een 
ernstige studie, dan geldt dit zeker van zijn Progress and Religion, een 
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grondig onderzoek naar de waarde van het twee eeuwen lang heersende 
geloof in de Vooruitgang. Dit geloof, meent S., heeft in onze beschavings- 
geschiedenis ongeveer dezelfde rol gespeeld als die welke de religie in 
andere tijdperken placht te vervullen. Het is bijna de godsdienstige inspiratie 
van de moderne beschaving. geworden. De religieuse stuwkracht heeft zich 
tijdelijk verborgen achter een ersatzvorm. 

Om zijn stelling te bewijzen onderwerpt S. in grote lijnen de geschiede- 
nis van beschaving en cultuur aan een nieuw onderzoek, Wat is de grote 
dynamische kracht die de vereiste energie oplevert voor die volgehouden 
maatschappelijke spanning die civilisatie heet? In normale omstandigheden 
wordt dit beginsel geleverd door een religie De eeuwen doorlopend ontleedt 
S. de invloeden die geleid hebben tot de opgang van de cultuur in de 
voorhistorische tijden. en die haar verdere ontwikkeling hebben, beheerst. S. 
wijst aldus voor de westerse beschaving op de zeer bizondere waarde van 
het christendom, dat geconcentreerd ligt in een historische persoon. Tenslotte 
stelt S. de vraag hoe Europa het geloof in de vooruitgang en de menselijk- 
heid kan bewaren. Niet met een louter natuur- of vooruitgangsreligie, maar 
door het geloof in de vooruitgang, dat in feite steunt op godsdienstige 
overtuigingen, terug te doen aansluiten bij het historische christendom. Voor 
wie niet terugschrikt voor zware, soliede lectuur biedt dit boek verrassende 
inzichten in de cultuurgeschiedenis. « A.R. 


VARIA 


M. ENGLISH, Handboek voor kosters, 3de uitg., Brugge, Desclée de 
Brouwer & Cie, 1949, 22x15 cm., 365 blz., gen. 160 fr. 


Na de uitverkoop van de tweede uitgave (1936) van dit boek was er 
practisch voor kosters en kerkbedienden geen ceeremoniale meer beschikbaar. 
Het handboek immers van de Bisschoppelijke Normaalschool van St. Niklaas 
(H. VERHASSELT, Kerkgebruiken van de kosters en andere kerkbedienden), 
daterend van 1898, is reeds lang van de markt en bovendien verouderd. 
Alleen reeds om die reden, «het vullen van een leemte », is de nieuwe 
uitgave welkom. En de leemte werd gevuld! S. beschrijft in zijn werk al 
wat betrekking heeft met de kosterstaak onder haar verschillende oogpunten. 
Na enkele algemene onderrichtingen behandelt hij achtereenvolgens de 
liturgische voorwerpen, de lit. eerbewijzingen, het misoffer (indeling, samen- 
stelling, soorten), het officie, de liturgie der overledenen, de verering van het 
Allerheiligste, de sacramenten, de sacramentaliën, het kerkelijk jaar (blz. 


217-340), de gelegenheidsplechtigheden. 
Een handboek voor kosters is uit de aard van de zaak op de practijk 


gericht : wanneer, waar hebben de verschillende plechtigheden plaats, wat 
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moet de koster klaarleggen, wat is zijn taak tijdens de dienst? Dit alles 
wordt punt na punt aangeduid. De voornaamste gebeden worden zelfs over- 
gedrukt. Niettemin ontbreken hier en daar de verklarende historische aan- 
merkingen niet. Het naslaan van het manuale wordt vergemakkelijkt door het 
zaakregister, dat met zijn nummers verwijst naar de marginale nummering. 
Voor die nummering werd de lijst van de vorige uitgave geëerbiedigd. De 
tweede uitgave werd overigens met aanpassing aan de nieuwe spelling bijna 
ongewijzigd overgenomen, tenzij bv. in het hoofdstuk over de votiefmissen, 
waar de Mis ter ere van Jezus-Hogepriester werd ingelast. 
Een onmisbare uitgave in iedere kerk en voor ieder koster. 


ANGELIQUE D'OULTREMONT, Zo verhalen vier van zijn vrienden…, 
Nederl. bewerking door M. BOEY, verlucht door IRÈNE VANDER 
LINDEN, Brugge, Beyaert, z. j., 22x18 cm, 134 blz., geb. 75 fr. 


In kinderlijk-eenvoudige bewoordingen verhaalt S. voor de kleineren wie 
de evangelisten zijn en wat zij hun te leren hebben over het leven van 
Jezus-Christus. De vertellingen zullen ongetwijfeld de verbeelding van de 
kinderen treffen, niet het minst door de veelkleurige platen en tekeningen, 
die de keurige Beyaert-uitgave verluchten. AR. 


B. A. VAN GRONINGEN, Vier voordrachten over de Griekse tragedie, 
Leiden, Stenfert Kroese, 1949, 24 x 15 cm, 51 blz., gen. f. 2.75. 


De Griekse tragedie dramatisch spel, spel van het lijden, spiegel van 
het menselijk leven, spiegel ener cultuur: dit zijn de thema’s van vier 
voordrachten, waarin S. meer naar het wezen en de algemene, fundamentele 
functie van de Griekse tragedie zoekt dan naar de vorm en de concrete 
uitbouw der verschillende specimina. Het is goed dat wie voor het eerst de 
drempel van het Grieks theater overschrijdt, vooraf deze essentiële beschou- 
wingen gehoord heeft; zij die met de wereld van Aischulos, Sophocles en 
Euripides reeds vertrouwd zijn, zullen graag met Dr van Groningen zich 
bezinnen over de grond van hun belangstelling voor het Griekse drama. 

H.V.d.B. 


HELEN ISWOLSKY, De ziel van Rusland, Brussel, Sheed & Ward, 
tod bre toss Ere 238 rblze meed dlOntrsvsen ss d0efr. 

Tijdens de laatste oorlog heeft Helen Iswolsky dit suggestieve boek in 
het Engels uitgegeven. In 1940 gevlucht uit Parijs — waar zij haar eerste 
nota's en bibliographische gegevens moest achterlaten — geeft zij sindsdien 
lezingen in de Verenigde Staten. In haar boek schetst S., die de dochter is 
van Alexander Iswolsky (Russisch Minister van Buitenlandse Zaken van 
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1906 tot 1910 en gezant te Parijs gedurende de eerste wereldoorlog), de 
geestelijke geschiedenis van Rusland. Zij beschrijft er de meest markante 
aspecten en beginselen van Ruslands religieuse traditie en cultuur, die er 
steeds de ontwikkelingsgang bewust of onbewust hebben beheerst, zodat zelfs 
nu nog het volk diep-christelijk is gebleven. S. doet in die evolutie vooral 
de rol uitschijnen van de grote Russische schrijvers en denkers, heiligen en 
helden, de apostelen voor de universaliteit van de Kerk. Een optimistische 
stemming spreekt uit dit werk. Het Russische volk doorstaat voorzeker 
harde tijden, maar de ziel van Rusland is niet zo licht te doden en biedt 
de waarborg voor een toekomstige herleving van de onderdrukte religieuse 
strekkingen. A.R. 


IN MEMORIAM VEN. DNI 


WERNER GOOSSENS 


Die 19 Novembris 1949 apud S. Nicolai Wasiae 
vita functus est Ven. Dnus Werner Goossens, Doctor ac 
Magister S. Theoloëiae, Professor theologiae dogmaticae in 
Seminario Gandavensi. Qui in varietate litterarum theolo- 
gicarum versatus et veritatis caritate motus praesertim de 
S. Eucharistia, de B.M. Virgine ac de Ecclesia erudite, 
dilucide ac alacri animo conscripsit. Ephemeridis nostrae - 
Collationes Gandavenses, cui scripta sua per quindecim fere 
annos decori fuere, socius assiduus, peritissimus ac aucto- 
ritate praeditus fuit. Operis eius pretii ac benevolentiae 
caritatis coram Domino memores collegae ac legentes 
pie animam eius Deo commendant. 


Collationes Gandavenses. 
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DE NIEUWE CATECHETISCHE METHODE 
VOOR HET LAGER ONDERWIJS 


Het zou onrechtvaardig zijn te beweren dat vóór het invoeren 
der nieuwe catechetische methode geen goed godsdienstonderwijs ge- 
geven werd. Toch bleven over ’t algemeen de resultaten van deze 
noodzakelijke opleiding beneden de verwachtingen en waren ze 
onevenredig met de zorgen die er aan besteed werden. 

Inderdaad, bij een groot getal volwassenen constateert men de 
afwezigheid van religieuze en morele stevigheid, zodat men hun gods- 
dienstige vorming onmogelijk als gelukt kan beschouwen. Hun verre- 
gaande onwetendheid in zake godsdienst is in veel gevallen ontstellend 
en steekt fel af tegen hun profane ontwikkeling. De ziel van het 
christendom, de blijde, reddende boodschap en het bovennatuurlijk. 
genadeleven blijven voor de meesten onder hen onvermoed. 

Met hun zedelijk - godsdienstig leven staat het dikwijls al niet veel 
beter. Velen geven na korte tijd, zo niet hun geloof, dan toch hun 
godsdienstige praktijken op. Met de zondagviering wordt lichtzinnig 
omgesprongen. Het sacramenteel leven wordt tot een minimum ge- 
reduceerd. Het gebed, de adem van de godsdienstigheid wordt achter- 
wege gelaten of verwatert tot een egoïstisch bedelen. Liefde, huwelijk 
en kinderzegen verliezen hoelanger hoe meer hun waarde, omdat het be- 
wustzijn van hun symbolisch verband met de gave van de hemelse bruide- 
gom Christus aan zijn bruid, de H. Kerk, ontbreekt. In het zakenleven is 
eigenbelang veelal de hoogste norm. 

Wil men de diepere gronden van dit alles achterhalen dan 
bemerkt men vooreerst een algemene onverschilligheid waarbij zin 
voor offer en toewijding ontbreekt. Daarbij komt dat onze mensen 
behept zijn met een onbewust en ondoordacht naturalisme of materia- 
lisme, die de waardering voor abstracte, geestelijke en bovennatuurlijke 
waarden geleidelijk uitdoven, De zucht naar confort en de schrik voor 
strengheid vermoeilijken geweldig de beleving van de godsdienst van 
de Gekruisigde, Kuddegeest en massamentaliteit dreigen alle persoon- 
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lijkheid te ontnemen en elke gemeenschap op een verlaagd peil van 
denken, voelen en handelen te nivelleren. De behoefte aan overdadige 
sensatie die de mensen als het ware in vlees en benen schokt, vindt 
weinig voedsel in het christendom dat essentieel een godsdienst is van 
innerlijke harmonie en vrede. De laïcisering van het openbaar leven 
biedt slechts een ongunstig levensmidden voor het bovennatuurlijke. 
Bij nagenoeg gans onze bevolking wordt in feite de godsdienst van 
het leven gescheiden. Het zedelijke wordt gereduceerd tot enkele 
periferische uiterlijkheden waarin de diepere innerlijke morele over- 
tuiging ontbreekt. Ten slotte zijn de meeste gelovigen onvol 
doende ingeschakeld in een katholieke traditie, gekenmerkt enerzijds 
door deelname aan het liturgisch leven, anderzijds door het meevoelen 
met de geestelijkheid, het episcopaat, i.e. w., met de Kerk (1). 

Deze feitenbeschouwing kan misschien wat pessimistisch zijn ; 
ze zou wellicht door het aantonen van verscheidene lichtzijden enigs- 
zins kunnen geneutraliseerd of genuanceerd worden. Daarbij kan deze 
toestand niet uitsluitend, ja, zelfs niet hoofdzakelijk op de rekening 
van een defectueus godsdienstonderricht geschoven worden. 

Een algemeen besluit echter dient er uit getrokken, schrijft Pater 
De Coninck: «c'est la nécessité indiscutable et‘ urgente de former 
des chrétiens, conscients et non pas routiniers, qui puissent se ren- 
dre compte à eux-mêmes de leur foi, comme de leurs moeurs; 
des chrétiens fiers de l'être et non pas résignés, gênés et comme 
honteux; des chrétiens que ne ronge pas un complexe d'infériorité, 
mais au contraire enthousiastes et désireux de faire partager leur 
conception de vie», 


oe 
En ld 


Om tot de verwezenlijking van dit doel (2) bij te dragen en aan de 
ontoereikendheid van ons godsdienstonderwijs te verhelpen werd eerst 


(1) Cfr L. De Conmek, S. J. Déchristianisation de lOccident, in Nouv. rev. théol. 
1949, t. 71, p. 800; P. ArcnauBauLr. Nos enfants aux prises avec le monde 
actuel, in Etudes, 1948, t. 258, p 3; Crr. Dawson. Education and the crisis of 
christian culture, in Lumen Vitae, 1946, vol I, p. 204; L. Rérir, La formation 
religieuse des enfants de milieu populaire déchristianisé, Ibidem, p. 471 ; P. Ranwez, 
L'influence des milieux sur la vie religieuse. Information recueillie at congrès de 
Lille, Ibidem 1948, vol. IIL, p. 247; R. Anpré, L'éveil religieux des tout-petits 
en milieu rural déchristianisé, lbidem, 1948, vol. III, p. 781; G. Lepras, Influence 
des milieux sur la vie religieuse. Introduction à l'enquête, Ibidem, 1948, vol. III, 
p. 9. 

(2) Cfr F, Bürkur, Ziele und Aufgaben der religiösen Schulung der Jugend, 
in Lumen Vitae, 1948, vol. III, p. 858. 
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onder impuls van private initiatieven, en later op bevel van de bis- 
schoppelijke overheid een nieuwe catechetische me'hode ontworpen, 
voorgeschreven en uitgewerkt. Het zou echter verkeerd zijn te denken 
dat deze methode enkel of hoofdzakelijk ontstaan is uit opportunis- 
me, uit de vaststelling dat ons volk geworden is hetgeen men ervan 
komt te zeggen. Ook indien het godsdienstig gezond gebleven was, 
had de catechese een vernieuwing moeten ondergaan, omdat de 
vroegere, niet enkel nu, maar voor alle tijden, onvoldoende is. 

Onder de particuliere catechisten die hiertoe bijdroegen, neemt 
priester Edw. Poppe de voornaamste plaats in (1). Het initiatief van 
Poppe was de uitbouw van zijn visie op de bovennatuurlijke 
heilseconomie van het christendom, waarvan hij weinig of niets 
terugvond in de oude catechese. Hij ontwierp een zeer persoonlijke 
onderrichtingswijze welke vanwege Kardinaal Mercier grote lof mocht 
ontvangen. Enerzijds beoogde hij aan het godsdienstonderwijs een 
diep-christelijk-vormende waarde te geven. Anderzijds constateerde hij 
de opkomst van de profane paedagogische werkmethodes. De chris- 
telijke opvoeding welke bovennaruurlijke persoonlijkheden wil vormen, 
beschikt terzelfdertijd over natuurlijke en bovennatuurlijke middelen. 
Deze twee moeten dus tot een specifieke eenheid verwerkt worden. De 
oorspronkelijkheid van de christelijke opvoedkunde moet er in bestaan 
de natuurlijke middelen aan de bovennatuurlijke nuttig te maken. 
Ze zal aan beide hun volle doeltreffendheid verzekeren door hun 
wederzijdse compenetratie. De christelijke opvoeder moet zijn toevlucht 
nemen tot een menselijk-goddelijke, organisch-éne opvoedkunde welke 
geconcentreerd is rond de dogmata der Verlossing en der Eucharistie. 
« Deze methode heeft tot doel, de sterke muren tussen Sacramenten, 
geestelijke oefeningen en natuurlijke paedagogische methoden omver te 
halen, daar deze al te dikwijls hun wederzijdse werking belem- 
meren » (2). Priester Poppe heeft de grote verdienste fel in het licht 
te hebben gesteld hetgeen men tegenwoordig vrij algemeen aanziet als 
het doel van de catechismusles: niet slechts de godsdienst doen 
kennen, maar bovendien doen beleven, niet enkel het verstandelijk 


(1) Zeer verdienstelijke pogingen worden ook aangewend door de Zusters van 
O. L. Vrouw van Namen, Kanunnik Dupont van Doornik, Dom Gaspar Lefebvre 
en andere. Cfr P. Ranwez. La formation religieuse à l'école primaire, in Nouv. 
rep. théol., 1946, t. 68, p. 534. 

(2) E.J. Poere, De eucharistische methode, Averbode, Goede Pers -N. V. Altiora, 
1947, p. 12. Cfr ook Iprem, Eucharistisch catechistenboek en Catechese en opvoe- 
ding, lbidem ; A. Decoene, Edw. Poppe catecheet en paedagoog, in V.O. T., 1946, 


p. 257. 
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godsdienstbegrip ontwikkelen, maar bovendien opwekken tot gebed, 
niet louter de mogelijkheden van een ingenieuze opvoedkunde aan- 
wenden, maar bovendien putten in de levensbronnen van het boven- 
natuurlijk leven, de H. Mis en de Sacramenten. 

De Zusters van Vorselaar die vanaf hun stichting van het cateche- 
tisch onderricht het hoofddoel van hun Congregatie maakten, hebben 
sinds 1925 niet opgehouden deze beginselen methodologisch en prak- 
tisch uit te werken tot een volledig onderwijssysteem. Als geestelijke 
erfgenamen van Poppe hebben ze getracht zijn paedagogische en 
didactische richtlijnen aan te passen aan de noden van onze tijd (1). 
Daarenboven hebben ze de nieuwe inzichten en gegevens die door de 
moderne psychologie en paedagogiek werden aangebracht en reeds 
met vrucht werden toegepast in de profane vakken, ook in de 
godsdienstleergang aangewend. 

Het mocht niet blijven bij enkele private, al weze het nog geza- 
menlijke initiatieven. De vele suggesties dienden gecoordineerd en hun 
toepassingsmogelijkheden aangetoond. Nieuwe programma’s aangepast 
aan de veranderde methodes, moesten uitgewerkt en voorgelegd wor- 
den. Opdat ten slotte het verbeterd godsdieustonderricht niet langer 
het werk zou blijven van een kleine elite, maar gemeengoed zou worden 
van heel het onderwijzend personeel, moest het door de bevoegde 
overheid worden opgelegd. 

Sinds 1936 hebben de Belgische bisschoppen niet opgehouden 
persoonlijk of bij monde van hun vertegenwoordigers in onderwijsaan- 
gelegenheden, de nieuwe catechetische methode te loven, aan te 
bevelen en de toepassing ervan met aandrang voor te schrijven. In 
het voorwoord van Kard. van Roey tot het Godsdienstprogramma 
van 1936 leest men: « Het is niet voldoende de catechismuslessen 
te vermenigvuldigen, maar bovenal moet de catechistische methode 
aangepast worden aan de eischen van onzen tijd. Vroeger kenden de 
kinderen reeds hun godsdienst, wanneer zij naar de school kwamen, 
omdat zij hem thuis hadden leeren beleven. De school moest die 
praktijken slechts verstevigen en in geïĳkte formules door het cate- 
chismusonderricht vastleggen. Tegenwoordig schiet die eerste christe- 
lijke opvoeding in de huiskring maar al te dikwijls te kort, zoodat 
een loutere tekstverklaring van de catechismus een echt antipaedago- 
gische methode is geworden. Onze Goddelijke Zaligmaker, de Catecheet 
bij uitstek, ging in zijn onderrichtingen toch ook van tet gekende 


(1) Cfr Fr. Jans, Vorselaar et sa méthode catéchétigue, 1948; J. Vrerrok, Priester 
Poppe en de zusters van Vorselaar, in Verbum, 1947, p. 74; 84. 
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naar het ongekende, want heel zijn lering steunde op feiten waarvan 
zijn toehoorders getuigen waren, 't zij in de natuur, 't zij in hun 
levenswijze» (1). 

Ook het Leerprogramma en de paedagogische richtlijnen voor de 
katholieke lagere scholen, hetzelfde jaar uitgegeven door de Centrale 
Raad van het katholiek lager onderwijs, spreekt even formeel: «Het 
kristelijk leven verdient op dit ogenblik de belangstelling van al wie 
met godsdienstonderwijs belast is. Sommige kinderen opgeleid door 
ouders, die van het volle christelijk leven vervreemd zijn, brengen van 
huis weinig of geen theoretische kennis van de godsdienst en nog 
minder de hun passende levende beoefening er van mede. De gewij- 
zigde toestanden eisen dat de school haar leermethode verandere. De 
onderwijzer mag zich niet meer tevreden stellen met de kristelijke 
lering enigszins te doen kennen en hier en daar een opwekking of 
zedelijke toepassing te geven. Hij moet in de toekomst zich veel meer 
toeleggen én op het duidelijk uiteenzetten der geloofswaarheden 
volgens de nieuwe methoden, én op het inwerken van de kristelijke 
lering in het concreet dagelijks leven van het huidige geslacht, wil hij 
uit de kinderen van heden metterdaad kristelijke gezinnen zien op- 
groeien. Daarom moet in het leerprogramma de nadruk gelegd worden 
op de opvoedende behandeling van de leerstof, op de zogenaamde 
godsdienst-zedelijke vorming» (2). Het Ve provinciaal Concilie van 
Mechelen sanctionneert deze richtlijnen waar het zegt: « Tamquam 
methodum probatam prae ceteris proponimus eam quam S. Augusti- 
nus in praeclaro opere De catechizandis rudibus apprime delineavit et 
quae hodiedum variis operibus catecheticis sub nomine « methodi 
historicae-psychologicae » opportune spargitur. Secundum hanc metho- 
dum catechetica institutio non est solum traditio scientiae sed prae- 
primis est informatio ad vitam supernaturalem » (3). Dat het bij dit 
alles niet gaat om een raad of een loutere aanbeveling van de kerke- 
lijke overheid, maar wel om een bevel dat beoogt in geweten te 
verplichten, blijkt uit de woorden van de Centrale Raad, doc. 31 : « De 
leerkrachten moeten de methode volgen die door de diocesane inspectie 


(1) Godsdienstprogramma voor de lagere scholen, Lier, Van In, Grote Markt, 37, 
1936. 

(2) CENTRALE RAAD VÓOR HET KATHOLIEK LAGER ONDERWIJS, Leerprogramma en paeda- 
gogische richtlijnen voor de katholieke lagere scholen, Luik, Ch. Morrenstraat, 26-28, 
8° druk, 1948, p. 18. 

(3) Acta et Decreta.…, n. 184, 
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wordt voorgehouden. Het geldt hier geen raad maar een bevel van de 
bisschoppelijke overheid» (1). 
Ee 

De redenen waarom de traditionele godsdienstmethode ontoe- 
reikend moest worden geacht en die de nieuwe onderrichtingswijze 
verrechtvaardigen zijn menigvuldig. Het zal volstaan er enkele aan 
te geven, 

1. De officiële instructies in verband met de nieuwe methode 
trekken herhaaldelijk de aandacht op het feit dat vroeger de kinderen 
hun godsdienst leerden kennen door hem te beleven thuis. Deze 
toestand van zaken is thans in ruime maat gewijzigd, vermits vele 
jongens en meisjes leven in areligieuze en onverschillige families. 
Hieruit volgt dat tegenwoordig de werkwijze dient omgekeerd. Daar 
de gezinsopvoeding in gebreke blijft, moet de school zo veel als het 
kan, haar taak overnemen en de kinderen godsdienstig maken. Men 
moet de godsdienstbeleving trachten mee te geven in de klas zelf. 
De kinderen kunnen dan onbewust als het ware de instrumenten 
worden langs dewelke de godsdienstigheid terug in de huiskring zal 
gebracht worden. Dit is geen ijdele hoop, doch kan reeds door flinke 
leerkrachten welke de nieuwe methode aanwenden, getuigd worden. 

2. Naast deze eerste uitwendige reden bestaan er andere die 
eerder in de manier van onderwijzen zelf gelegen zijn. Ons godsdienst- 
onderricht werd vroeger te veel gegeven volgens de tekstverklarende 
methode, Deze bestaat hierin dat men de vragen en antwoorden van 
de catechismus wil verklaren op een wijze die op niet veel meer neer 
komt dan op het omschrijven van woorden met synoniemen, zonder 
de diepere realiteiten en waarden die er achter steken, te doen aan- 
voelen. De godsdienstles komt dan ten slotte neer op een taaloefening. 
Het kind echter behoeft geen taalkennis in de godsdienstles, maar 
voedsel voor zijn hongerende ziel (2). 

3. Deze tekstverklarende methode heeft de grote fout deductief 
te werk te gaan in plaats van inductief, van het ongekende naar het 


(1) Indien men de lijst van deze directieven wil uitbreiden, kan men er nog aan 
toevoegen, o.m.: CENTRALE Raap, Leerprogramma.. voor de 4° graad van de 
meisjesscholen, 1939; Certrarr Raan, Leerprogranuna... voor de 4° graad vande 
jongensscholen, 1943; Voorwoord op de Catechismus, 1946; Voorwoord op het 
Godsdienstprogramma voor de lagere scholen, 1986 en 1946 ; Circulaire van Z. H. 
Exc. Mgr Coppieters ain de EE, HH. pastoors, godsdienstleraren en de school- 
hoofden, 1946; Vastenbrief van Z. H. Exc. Mgr Coppieters. 1947 ; Circulaire van 
H. E. H. Kan. C. Calewaert aan de priesters, 1947; Circulaire van de diocesane in- 
spectie aan de leerkrachten, 1948. 

(2) Cfr F. Bürku, Meer resultaat in onze godsdienstlessen, in Verbum, 1948, p. 30. 
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gekende, eerder dan van het bekende naar het onbekende. Dit tekort 
werd in de bisschoppelijke richtlijnen zeer sterk beklemtoond. Kardinaal 
van Roey aarzelt niet, zoals we reeds zagen, de louter-tekstver- 
klarende methode echt-antipaedagogisch te noemen. Om dit te 
staven verwijst hij naar het voorbeeld van de Goddelijke Zaligmaker 
die in zijn onderrichtingen toch ook van het gekende naar het 
ongekende ging (1). Monseigneur Kerkhofs spreekt in dezelfde zin: 
«L'étude mécanique des mots et des phrases incompréêhensibles est 
une forme de regrettable psittacisme L'exposé et l'analyse d'un tel 
texte force à marcher contre toute logique, de ce qui est obscur à ce 
qui est clair, de ce qui est inconnu à ce que l'on connaît…; il faut 
revepir aux exigences de la pédagogie enfantine, aux méthodes de 
'Évangile (2) 

4. Een andere fout van de hier aangeklaagde methode is haar 
analytisch karakter. Inderlaad alle woorden kunnen op gelijke wijze 
met synoniemen verklaard worden zonder dat het één meer treft dan 
het ander. Welnu elke les heeft kernpunten en ieder lessenreeks is 
gegroepeerd rond fundamentele leerstellingen welke zo essentieel zijn 
voor de christelijke geloofs- of zedenleer dat men ze onmogelijk te 
veel kan in het licht stellen. Worden deze niet in evidentie geplaatst 
dan lopen de leerlingen verloren in détails, blijft alle synthese defini- 
tief onmogelijk en dragen de lessen geen ernstige vruchten voor het 
leven. 

5. Met dit alles hangt ook samen dat ons godsdienstonderricht 
over het algemeen te abstract, cerebraal, intellectualistisch, en notioneel 
was. Het was te uitsluitend gericht op verstandelijk kennen en be- 
grijpen, en liet te veel de wils- en gevoelsvorming buiten beschouwing. 
Het gaf te eenzijdig theoretische kennis en te weinig zedelijk - 
godsdienstige vorming Abstracte noties aanleren is iets, maar werke- 
lijkheden aanvaarden, tegenover deze de gepaste zielsgesteltenis aan- 
nemen, overtuigde wilsvoornemens doen ontstaan, is nog iets 
anders en iets meer. Ons godsdienstonderricht was te veel bestemd 
voor de verstandsmens gelijk hij in de boeken verondersteld wordt, 
en niet voldoende voor het concreet kind zoals het in werkelijkheid is. 
Als gevolg daarvan was het ook dikwijls, althans in de hogere 
klassen, te veel ingesteld op bewijsvoering en geloofsverantwoording 
en te weinig op het aanvoelen van het schone en goede dat in onze 
godsdienstleer besloten ligt. Het nieuw godsdienstprogramma, schreef 


(1) Cfr Godsdienstprogramma.. van het Aartsbisdom Mechelen 1936. 
(2) Cfr Programme de lenseignement del Archevêché de Malines et de l'Evêché 
de Liège, 1936. 
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Monseigneur Rasneur zaliger gedachtenis, «n'arrête plus l'enfant, de 
prime abord, devant le texte sec et abstrait du catéchisme, mais il 
le conduit directement à la divine personne de N.S.J.C. qui est 
vraiment aux centres de tout l'enseignement religieux» (1). 

6. Men klaagt al deze tekorten samen aan wanneer men zegt 
dat het godsdienstonderricht doorgaans te onpsychologisch gegeven 
werd, Heeft men zich inderdaad voldoende afgevraagd : wat interes- 
seert het kind? wat begrijpt de leerling? wat onthoudt hij ? wat 
prikkelt hem tot handelen ? welke houding neemt hij aan ten over- 
staan van geloofszaken? Hoe zal men in hem het verlangen doen 
ontstaan om zich volledig naar God, zijn Vader te oriënteren ? 

Een essentiële voorwaarde tot psychologisch onderwijs is kennis 
van het kind. Goed catechetisch onderricht eist inzicht in het ziele- 
leven van de toehoorders, bodemstudie, kennis van de grond waarin 
het zaad van de christelijke lering moet vallen. Welnu, in veel 
gevallen wordt godsdienstonderricht gegeven dat niet aangepast is aan 
de psychologische ontwikkeling van de leerlingen der onderscheiden 
graden, aan de speciale mentaliteit van stad en buiten, enz. 

In hoger onderwijs kan een leraar zich desnoods tevreden stellen 
met een wetenschappelijke streng-objectieve uiteenzetting van zijn stof. 
In lager, en ook middelbaar onderwijs, veronderstelt het aanleren als 
conditio sine qua non een zekere zielsgemeenschap, een geestelijk 


contact. Alleen in die verhouding is het mogelijk mensen in hun 


diepste te raken en te bewegen. De leraar beïnvloedt zijn leerlingen 
niet hoofdzakelijk langs woorden en theorieën, maar door onnaspeur- 
lijke invloeden die uitgaan van een gevormd mens op een ander. 
Wat de leerkracht gelooft, wordt ook ‘aanvaard; wat zij bemint, 
wordt eveneens geacht; wat zij verafschuwt, wordt ook misprezen. In 
de godsdienstles zal het raken der ziel voornamelijk gebeuren wan- 
neer de catechist een godsdienstig mens is en spreekt uit de volheid 
van zijn eigen religieus leven om de anderen er aan deelachtig te 
maken. Hij moet zich altijd de vraag stellen : wat betekent de leer, 
die ik aan mijn toehoorders ga onderwijzen, in mijn eigen leven. De 
bezieling of de verveling waarmede de leerlingen de les zullen ont- 
vangen, zal in ruime maat athangen van die waarmede de onderwijzer 
tegenover zijn leerstof staat (2). 


(1) Cfr Programme et répartition de la religion… du diocèse de Tournai, 1988. 

(2) Ook wanneer de catechist maar een half-godsdienstig mens zou zijn, is 
de nieuwe methode nog de beste, omdat zij psychologisch gefundeerd is. Ze blijft 
dus dan ook te behouden. Wat meer is, indien die leerkracht er durft mee begin- 
nen, ondergaat zij er zelf de weldoende invloed van. 
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7. Ten slotte was ons vroeger godsdienstonderricht te weten- 
schappelijk-theologisch. Aan de kinderen werden heel dikwijls gevulga- 
riseerde godgeleerdheid, brokstukken van theologische tractaten in 
enigszins vereenvoudigde vorm opgedist. Daarbij maken sommige 
catechisten gebruik van philosophische begrippen en termen die voor 
de meeste kinderen hebreeuws zijn en gewoonlijk blijven. Welnu er 
is een essentieel verschil tussen theologie en catechese. Godgeleerdheid 
in stricte zin genomen is de wetenschappelijke systematisch - geordende 
uiteenzetting over God en het geschapene in zijn betrekking tot God 
op grond van de bovennatuurlijke openbaring ; dus de wetenschappe- 
lijke kennis en voorstelling der geopenbaarde geloofswaarheden. De 
theologie geeft hoofdzakelijk een kennis die gekenmerkt is door hogere 
volkomenheid, grotere klaarheid en vastheid, dieper inzicht in het 
verband van de verschillende waarheden, meer bewust besef van haar 
eigen juistheid en zekerheid (1). Uiteraard en qua talis verzekert zij, 
hoe zij het ook wenst, geen flink geestelijk en religieus leven bij 
haar beoefenaars, doch zij veronderstelt of verwacht die uit de 
ascetische vorming der theologanten. Het catechetisch godsdienst- 
onderricht van zijn kant wil hoofdzakelijk godsdienstig leven vormen 
en ontwikkelen. Het beoogt dus geen wetenschappelijke vorming, 
maar een eenvoudig begrip der geloofswaarheden en nog veel meer de 
christelijke opvoeding van het kind. Het godsdienstonderricht wenst 
natuurlijk zo veel mogelijk kennis bij te brengen, maar daarenboven 
en in eerste instantie, zo veel mogelijk godsdienstbeleving aan te leren. 
Indien een catechist door zijn godsdienstonderricht zou bekomen dat 
zijn leerlingen, hoewel zij geen groot theoretisch inzicht in de 
godsdienstleer verkregen hebben, diep-gelovig en vroom geworden zijm, 
dan zou zijn onderricht niet als mislukt kunnen aanzien worden. 


Was de traditionele catechetische methode een rationele onder- 
wijsmethode, die hoofdzakelijk op «leren» afgestemd stond, de nieuwe 
is een inductief en psycholvgisch opvoedingssysteem, dat samen met 
het «leren» het «beleven» op het oog heeft. Enkele der meest karak- 
teristieke kenmerken van deze laatste zullen dit onmiddellijk klaarder 
in het licht stellen (2). 


(1) Cfr Ar. Janssens, Inleiding tot de theologie, Antwerpen, Brussel, Gent, 
Leuven, N. V. Standaard-Boekhande!, 1934, p. 9. 

(2) Om de nieuwe methode in ’t kort te schetsen zullen we ons vooral in- 
spireren van de geest en de publicaties der Zusters van Vorselaar. 
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Vooreerst een woord over de leerstof. Deze werd in de laatst 
verschenen godsdiens'programma’s, voor de hoogste drie graden althans, 
in drie delen ingedeeld: de catechismus, de gewijde geschiedenis en 
de liturgie met gebeden en christelijk leven. Is de materie om 
methodologische redenen gesplitst geworden, in de grond blijft zij 
organisch één. 

1. De nieuwe methode wilin de rijkdom en de verscheidenheid 
van onze geloofsinhoud de eenheid vrijwaren door de geloofspunten rond 
één centraal idee te groeperen en vast te binden. In sommige cate- 
chetische kringen wil men deze eenheidsgedachte leggen in Christus. Hoe 
voortreffelijk deze poging van dogmatisch en paedagogisch standpunt 
ook is, toch levert zij het gevaar op van een dogmatische beperking 
die voor de opvoeding schadelijke gevolgen zou kunnen meebrengen. 
Daarom heeft de nieuwe catechese, hierin de voetstappen van Poppe 
volgend, verkozen het fundament van het dogmatisch onderricht te 
leggen in de H. Drievuldigheid. Deze is immers de oorsprong en het 
einddoel van elke goddelijke activiteit naar buiten. Eerst wanneer de 
H. Drieëenheid onderwezen is, zullen het verlossingswerk van Chris- 
tus, de heiligmakende rol van de H. Geest in de Kerk, Christus’ 
Mystisch Lichaam, voldoende naar waarde kunnen geschat worden. 

Benevens de inwendige eenheid der openbaring zal het godsdienst 
onderricht nog een andere benutten, namelijk die welke kan gevonden 
worden in het nauw contact dat bestaat tussen de drie takken van 
de godsdienstopvoeding. Inderdaad catechismus, gewijde geschiedenis 
en liturgie behandelen in de grond één zelfde ‘stof. In de lessen over 
gewijde en kerkelijke geschiedenis worden de historische gebeurtenissen 
aangehaald waardoor God in het mensdom is tussengekomen 
schepping, zondeval, openbaring, verlossing, stichting van de Kerk, 
De catechismuslessen verklaren in een geiĳĳkte vorm de waarheden door 
God gereveleerd en door het leergezag van zijn H. Kerk voorgehouden. 
De practische opleiding tot het christelijk leven (gebeden, liturgie, ge- 
drag) leert het kind de kunst om te leven volgens het voorbeeld en 
de voorschriften van Christus. Waar de onderwijzer een stelselmatig 
onderricht wil geven, is de catechismus de noodzakelijke schakel tus- 
sen geschiedenis en christelijk leven. Hij werpt zijn licht op de bijbelse 
verhalen en geeft beginselen mede voor het christelijk leven. 

De drie takken van het godsdienstonderricht zijn dus zo nauw 
verwant, dat ze ten slotte elk slechts een bepaald aspect vertonen van 
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één en dezelfde doctrinele inhoud. Een voorbeeld zal dit nog verduide- 
lijken. De «schepping» is een verhaal; «God is onze Schepper», is 
een leerpunt; het «offer» waardoor het schepsel zijn Maker eert, is 
een brok leven. Uit dit voorbeeld ziet men onmiddellijk dat één zelfde 
doctrinele inhoud op een drievoudige wijze voorgesteld wordt, én als 
feit, én als geformuleerde waarheid, én als levensregel. 

Een derde factor van eenheid is gelegen in de rangschikking der 
lessen per reeksen. ledere serie omvat een grondles secondaire lessen 
en een synthesis- of herhalngsles Die werkwijze heft voor gevolg dat 
het essentiële rond hetwelk men de hoofdgedachten bundelt, beklem- 
toond wordt. Men stelt de godsdienst voor niet als een mozaïek van 
feiten, leerstellingen en geboden, maar als een geordend systeem dat 
het leven rond die waarheden beheerst. 

2. Methodologisch en didactisch gesproken berust de nieuwe 
catechese op gradatie. Daardoor verstaat men de aanpassing van de 
leerstof en van de werkwijze aan het assimila ievermogen van de leerlingen 
op een bepaalde ouderdom, en dat met het oog op een aangepast be- 
levings ‘oel. De leerstof moet naar inhoud en vorm als het ware groeien 
met bet kind en immer paralleel lopen met het zieleleven van de 
leerling (1). Al behandelt elke graad de hoofdwaarheden van het ge- 
loof, toch komen niet alle onderwerpen in elke graad voor. Er moet 
enerzijds, vooral in de lagere klassen, een keuze in de leerstof gedaan 
worden. Het onderricht anderzijds over de voornaamste christelijke 


(1) Cfr Fr. Jans, op. cit, p. 16: « Durant la période des «intérêts» égocen- 
trigues (6 à 8 ans), aucune séparation entre les différentes branches : tout s'enseigne 
dans un cours de religion concentrique, global, en vue de préparer les enfants à la 
première Communion et de les initier à la vie chrétienne en rapport avec l'année 
liturgique. 

Durant la période des intérêts objectifs (8 à 10 ans), période favorable à la 
mémorisation, l'enseignement est divisé en branches: Catéchisme, Bible, Liturgie ; 
on rassemble le plus de matériel possible; à la fagon de pierres détachées. celui-ci 
servira, aux degrés suivants, à lédifice (rassembler, réunir globalement MUUINMNII). 

Durant la période des intérêts intellectuels et de Véveil de la pensée logigue 
(10 à 12 ans), on rétablit les liens, on ordonne la matière, on forme des ensembles, 
des touts (ordonner, différencier 11 UI 11). 

Durant la période des intérêts subjectifs et soctaux, du raisonnement, de V'éveil de 
la pensée critique et synthêtigue, (12 à 14 ans). on approfondit, on synthétise la 
matière, on en donne des vues générales. 

lei, les trois branches de l'enseignement religieux sont reliées en un tout de 
facon à composer un seul cours. Celui-ci suit encore l'ordre du Catéchisme, mais la 
matière des autres branches y est insérée à sa place. 

Durant la période des intérêts subjectifs, du développement du sentiment social 
et de la vie affective, on tend vers une répartition de la matière en «unités de vien 
plutôt que vers une répartition logique. On réalise de plus en plus la synthêse de 
la doctrine et de la vie». 


mysteries komt voor in elk leerjaar. De vraag hoe die leerstof ver- 
schillend moet worden uitgewerkt naar de bepaalde evolutiegraad en 
volgens het bereikbaar doel, dat is de vraag der gradatie. 

In de eerste graad wordt een globaal onderricht gegeven van de 
grote godsdienstige feiten: de christenmens, God, de schepping, de 
engelen, de zonde, Maria, de menswording, enz. Bij de aanvang van 
de tweede graad wordt de éne leerstof in de drie voornoemde takken 
gesplitst, maar de materie wordt binnen elks grenzen in los verband 
verzameld. Met de derde graad begint de systematische reconstructie. 
De losse feiten en waarheden worden in ieder vak gebundeld: de 
afzonderlijke leerstukken groeien uit tot grote lessenreeksen, uit de 
geschiedenisjes- groeit de geschiedenis en de liturgieonderhoudjes worden 
bv. de misliturgie. Het is de taak van de vierde graad de drie takken 
in één stam op te nemen en een synthese te bewerken tussen de rijke 
leerstukken der onderscheiden takken onderling, en ook tussen gods- 
dienst en leven. 

Het godsdienstprogramma is dus concentrisch opgevat. Deze or- 
dening heeft niet tot doel dezelfde waarheid tot vervelens toe acht 
schooljaren te herhalen, maar wel de goddelijke waarheden onder al 
hun verscheiden aspecten te tonen, aangepast aan het assimilatiever- 
mogen van de leerling. Het komt er op aan de natuurlijke geschikt- 
heid van elke leeftijd om een bepaalde leerstof gemakkelijk op te 
nemen, doelmatig uit te baten en het kind in dit gevoelig moment 
te treffen met een aangepaste leerstof en werkwijze. 


LD 


Wat de belevingsmethode zelf aangaat, werd reeds hoger genoteerd 
dat zijerin bestaat de natuurlijke paedagogische middelen met de boven- 
natuurlijke zodanig samen te bundelen dat zij elkander compenetreren 
en harmonisch samenwerken tot het bereiken van dit verheven doel : 
Christus vormen in het zijn en het handelen der kinderen, «quos 
praedestinavit Deus conformes fieri imaginis Filiù suin (Rom. 8, 29). 

A. — 1. De nieuwe methode wil een integraal onderricht geven 
dat heel de mens aangrijpt. Vermits zij niet alleen wil onderwijzen, 
doch bovendien opvoeden, mag zij zich niet beperken tot het «aan- 
leren», het bijbrengen van waarheden in het verstand. Bovendien zal 
zij op grond van de aangebrachte leerpunten in het hart gevoelens 
doen ontstaan waarop het kind gemakkelijker kan reageren met voor- 
nemens in de wil, Het verwekken van goede gevoelens en goede voor- 
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nemeus is even belangrijk als het geven van klare leerstof. Een cate- 
chist die dit deel van zijn taak aan het toeval zou overlaten, beant- 
woordt niet aan zijn heilige plicht. 

Het onderricht mag niet blijven stilstaan bij opzeggen», «kennen» 
of «begrijpen». Zelfs kennen en begrijpen zijn in opvoedkundig opzicht 
nog steriel, vermits men bepaalde zaken perfect kan vatten terwijl 
ze nochtans verschrikkelijk onverschillig laten. De godsdienstles moet 
leiden tot de overtuiging, tot een daadwerkelijke wil om het aange- 
leerde te beoefenen. Het zijn immers niet de loutere ideeën die de mensen 
leiden, maar wel de overtuigingen, d. w. z. de gedachten die zich zo 
hebben geïncarneerd dat ze de wil bewegen om de practische conse- 
kwenties er van door te voeren. 

2. De nieuwe methode wil een onderricht geven dat leidt tot 
persoonlijke gemotiveerde houdingen en daden. Opvoeding en onder- 
wijs maken samen een geheel uit; het laatste streeft speciaal het 
«kennen» na, doch wil verder gans natuurlijk voeren tot de vorming 
die op het «doen» gericht is. 

Tussen «kennen» en «handelen» ligt een kloof die dient over- 
brugd te worden door een motief, een drijfveer voor de wil. Wie daden 
wil, moet motieven vormen en waar een motief aanwezig is, daar is 
altijd wilskracht. Welnu, de wil wordt niet bewogen door verstande- 
lijke beschouwingen, noch door aanschouwelijke voorstellingen, als zo- 
danig, zelfs niet door gevoelens. Alleen hetgeen zich aan de wil 
voordoet als een goed, een beminnelijke waarde, kan hem in werking 
brengen. 

De christelijke opvoeding moet leren «doen» en «handelen» als 
christen mens, steunend op de christelijke motieven die de godsdienst 
alleen kan geven en waarin natuurlijk en bovennatuurlijk leven har- 
monieus ineenvloeien. 

Opdat het motief leide tot een besluit en een daad moet het een 
persoonlijk motief zijn, d. w.z. moet er steeds een betrekking be- 
staan tussen dat goed of die waarde en de betrokken persoon. Wat 
objectief en in het algemeen een hoge waarde heeft, bv. de liefde tot 
God, bezit die daarom nog niet voor een bepaald individu, De mens 
handelt niet altijd volgens de objectieve waardenschaal, maar volgens 
zijn subjectief waardensysteem. Om «mijn» wil krachtig te bewegen, 
moet ik hem richten op iets dat voor «mij» waarde heeft. Het motief 
waarmede men bv, een leerling kan aanzetten tot kuisheid, moet niet 
enkel objectief, maar ook en vooral subjectief, een hogere waarde aan- 
wijzen dan de verleiding tot onkuisheid. 
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Wil een motief duurzaam zijn, dan moet zijn voorwerp een bij- 
zondere waarde bezitten voor elke leeftijd. Met elk motief moet boven- 
dien ook de gelegenheid geassocieerd worden waarin het moet op- 
duiken om de overeenkomstige daad te stellen. De gewichtigste drijf- 
veer baat niets, wanneer zij niet op het gepaste ogenblik op de wil 
inwerkt. 

«Men zal dus in de godsdienstles het dogma of de wet verwer- 
ken tot motief van handelen voor de leerlingen. Een godsdienstonder- 
richt dat het besprokene niet als een waarde doet uitkomen, leidt 
niet tot handelen. Het grootste euvel van zulke lessen is niet zozeer dat 
men de kennis niet genoeg inprent, maar veeleer dat men ze niet 
verwerkt tot miotief van handelen, omdat men de waarde van het ge- 
kende niet voldoende doet uitkomen. Eerst wanneer de leerlingen de 
ware betekenis van die kennis aan oelen. zijn ze op weg gezet naar 
een daa {werkelijk godsdienstig leven» (1) Hoe zal men nu een waar- 
heid verwerken tot motief? Door het kind op de waarheid te doen 
reageren met waardering. Het kind moet leren zien niet alleen wat 
de waarheid inhoudt, maar wat ze waard is in zich zelf, meer nog, 
wat ze waard is voor de mensen en vooral voor hem zelf persoon- 
lijk, vu en later. Wanneer de waarheid in verband wordt gebracht 
met het kind, wordt zij gewaardeerd, en deze waardering maakt de 
waarheid zelf tot motief. 

3. De opvoedende methode bestaat bijgevolg ook hierin dat de 
kinderen zelf werkzaam en actief meeleven en meewerken in de les, 
dat de les niet slechts «de kinderen of de mensen» betreft, maar het 
intiemste individuele «ik» van elk kind. Er is zelfactiviteit wanneer 
het kind bij de leerstof betrokken wordt met heel zijn persoonlijkheid. 
Daarom wordt het uitgangspunt van de les niet genomen in een tekst, 
noch in een plaat, noch in een verhaal als zodanig, maar wel in een 
probleem uit het leven van het kind. Opdat de les over het H. Doop- 
sel persoonlijk en actief zou worden, kan men bv. de kinderen een 
briefje doen meebrengen met de datum van hun eigen doopsel; de 
les over de dood kan misschien ingeleid worden met het voorlezen 
van een doodsprentje van iemand die onlangs begraven is en allen 
goed gekend hebben. 

4, Een andere eigenschap van het godsdienstonderricht volgens 
de nieuwe methode is de aanschouwelijkheid. Het adagium van St. 
Thomas: «Nihil in intelleetu quod non prius in sensu», behoudt hier 


(1) CENTRALE RAAD.…, Leerprogramma.…, voor de 4° graad van de jongensscholen, 
1943, p. 82 
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ook zijn waarde. Door aanschouwen verstaat men hier in brede zin 
zien, horen, tasten, ervaren, beleven, weten, beproeven en doen. Het 
is dus een taak van uiterlijke zinnen, doch ook van innerlijke, als 
hart, verbeelding en gemoed. De aanschouwelijkheid boeit de aandacht, 
steunt de begrippen, bevordert het onthouden, spreekt via de zinnen 
tot gemoed en wil, spoort aan tot de daad, verbindt leer en leven 
en maakt de les aantrekkelijk. Het spreekt echter van zelf dat deze 
concrete voorstelling van het abstracte vanwege de leerkracht een 
grondig bezit van de leerstof en een degelijke voorbereiding eist. 

Onder al de aanschouwelijkheidsmiddelen neemt volgens de op- 
voedende methode het bordschema de voornaamste plaats in. Alle les- 
sen, de moeilijkste vooral, moeten paralleel groeien met een constructie 
op het bord. Dit wil niet zeggen dat men alle abstracte ideeën con- 
creet kan voorstellen. Maar men kan altijd een opeenvolging in de 
tijd, een plaats in de ruimte, een verhouding van oorzakelijkheid of 
van afhankelijkheid, van oppositie of parallelisme, een beweging met 
beginpunt, richting, doel en eindterm graphisch aanduiden en uitdruk- 
ken. Het schema dat wij hier bedoelen, is dus geen louter plan of 
illustratie, geen visueel beeld van een woord. Het schema is het 
concreet materiaal waarop het verstand werkt om het verband tussen 
de verschillende realiteiten te begrijpen. Grote voordelen zijn aan deze 
werkmethode verbonden. De bordtekening doet de hoofdgedachte uit- 
komen. Zij verplicht de leerkracht zakelijk, ordentelijk en logisch de 
stof uiteen te zetten, het essentiële van het bijkomstige te onderscheiden 
en belet alle woordenkramerij. Zij draagt ook veel bij tot de gemakke- 
lijke memorisatie van de tekst, die, dank zij het schema, tot zijn 
waarde komt. 

5. De opvoedende methode eist gezonde werkelijkheidszin in het 
onderricht. Levensvreemd onderricht zal moeilijk leiden tot stevige en 
krachtige motieven. Onze moderne jeugd, met haar dynamisme en 
haar vitale tendenzen, moet de eeuwig jonge waarheden van het katho- 
liek geloof horen en kunnen verwerken op een wijze die aangepast is 
aan de eigen denkmentaliteit van deze tijd; anders werken ze op haar 
niet in. Elke tijd moet in het christendom de oplossing vinden van 
de problemen, die het leven stelt in elke bepaalde periode. Men mag 
niet spreken tot abstracte kinderen over abstracte dingen; men moet 
zich richten tot levende personen om met hen te handelen over levende 
realiteiten, 

6. Het ligt volledig in de lijn van de belevingsmethode de ge- 
dragslijn en het motief daartoe in een korte bordspreuk samen te 
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vatten. In de les over het lijden van Christus kan deze bv. zijn : « Gij 
voor mij, ik voor U». Gelijkaardige spreuken moeten de hoofdge- 
dachte van de les resumeren en een blijvende prikkel zijn om het ge- 
leerde practisch te beleven en te beoefenen. Daarom moeten ze per- 
soonlijk zijn, liefst uit de antwoorden der kinderen gevormd, niet te 
algemeen, doch concreet, niet te neutraal, maar diep-christelijk. Deze 
formules moeten heel de dag of heel de week de kinderen bezielen 
in de klas en daarbuiten. Zij duiden de intentie en het motief aan 
van het gebed der kinderen, van hun oplettendheid, van hun orde en 
tucht ook gedurende de profane lessen, van hun houding thuis, kort- 
om van heel hun gedrag. 

7. Ten slotte stelt zich nog de vraag naar de houding van de 
nieuwe methode tegenover de tekst. De catechismustekst is een samen- 
vatting van de christelijke lering, geformuleerd door de kerkelijke 
Overheid om de waarheden en de plichten van het katholiek geloof 
in een vaste vorm voor te houden. Aan de hand van hetgeen voor- 
afgaat, zal men inzien dat de tekst noch het vertrekpunt, noch het 
eindpunt van de les is. 

In de godsdienstles gaat men uit van het leven van, het kind. Men 
vertrekt niet van de formule als zodanig, maar van de godsdienstige 
werkelijkheden, waarheden en belevingen. Eens dat de voorgehouden 
waarheid ingezien is, motief en prikkel van de daad geworden is, kan 
men tot de tekst komen. Onder de les zelf wordt de tekst voorbereid, 
niet alleen de inhoud, maar stuksgewijze ook de woorden en zins- 
delen, Naar het einde van de les toe komt men tot de volledige formulering 
zoals zij in de catechismus staat. Dank zij de les is de inhoud van 
de tekst persoonlijk bezit geworden. De les heeft: inmiddels gevoelens 
en gesteltenissen opgewekt. De tekst is dan geen dorre formule meer. 
Als de ganse inhoud der les met gedachten, gevoelens en gesteltenis- 
sen op het einde in de tekst volledig wordt overgebracht, is deze tekst 
inmiddels veel rijker geworden: hij is dan geladen met godsdienstige 
gevoelens en gesteltenissen. Door een speciale oefening kan het hele 
bordschema dat diende om de leerinhoud uiteen te zetten, in de 
tekst worden overgebracht. Men merke dus wel op dat het geenszins 
de bedoeling der nieuwe methode is de tekst minder goed dan vroeger 
te doen van buiten leren. Zij wil voornamelijk beletten dat hij een 
dode letter zou blijven. 

Verder moet de tekst op zijn beurt in dienst staan van het leven. 
Opdat hij dus zijn rol blijve vervullen, moet hij dienen tot verklaring 
van en inspiratie voor het leven. De gebeurtenissen uit het dagelijks 
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bestaan moeten uitgelegd worden door de tekst, eerder dan dat deze 
moet verduidelijkt door de toepassing in het werkelijk leven. Als hij 
uitleg en inspiratie geeft, wordt het leven, dat erin schuilt, wakker, 
zichtbaar en vruchtbaar. Met de tekst moeten de kinderen leren bid- 
den, leren opwerpingen weerleggen, enz. De behandeling van de tekst 
steunt dus op het principe: vragen stellen uit het leven om het ant- 
woord te vinden in de catechismusformules (1). 

B. — Tot hiertoe werden de natuurlijke middelen van het cate- 
chetisch onderricht aangegeven. Wat voorafging kan in zekere zin 
het lichaam van de methode genoemd worden. De ziel ervan ligt nog 
dieper : een opvoedend godsdienstonderricht moet hoofdzakelijk een 
degelijke bovennatuurlijke basis hebben. 

1. „De godsdienstles moet gegeven en gevolgd worden in een over- 
tuiging dat godsdienstige vorming werk is van de genade. De ‘groot- 
ste natuurlijke inspanning en de beste didactische middelen baten 
niets als de genade van Christus de ziel niet roert, De leerkracht moet 
in geest van diep en levendig geloof overtuigd zijn van het raak evan- 
geliewoord : «sine me nihil potestis»n (Jo. 15, 5). De leerlingen moeten 
er ook periodisch aan herinnerd worden dat al het zware en moeilijke, 
maar tevens schone van het godsdienstig leven, niet mogelijk is zon- 
der O.L. Heer, doch dat het gemakkelijk kan worden met zijn hulp en 
bijstand. Het ononderbroken inroepen van de genade en het menigvul- 
dig gebruik van de genademiddelen is een essentieel ingredient van de 
nieuwe methode. 

2. Het godsdienstonderricht zal er zich niet mede vergenoegen 
een natuurlijke levens- en wereldbeschouwing te geven. Het gaat er 
hier om het grondverschil tussen de katholieke opvoeding en de neutrale. 
De christelijke lering en de christelijke opvoeding zijn die van de 
bovennatuurlijke goddelijke openbaring en geen andere (2). Zij zullen 
niet enkel het gewoon menselijk geweten trachten te vormen maar 
het christelijk. Daarom moet God in het middelpunt van het leven ge- 
plaatst worden, moet het godsdienstonderricht theocentrisch zijn, Het 
zal aan de jeugd het bewustzijn geven van de transcendentie van God, 
onze oorsprong en ons einddoel. Het moet haar brengen in de geest 
van volledige en voortdurende afhankelijkheid van de Schepper, het 


(1) Cfr J. De Verrer, Belang en gebruik van de catechismustekst, in Katholieke 
schoolgids, 1947, p. 254 ;A. Decoene, Over het memoriseren van de catechismustekst, 
in Verbum, 1947, p. 24; L. Deckers, Rol van de catechismustekst, in V.O. 7, 1946, 

8. 


(2) Cfr H. Lupienska pe LeNvAL, Pédagogie profane et pédagogie sacrée, in 
Lumen Vitae, 1948, vol. IIL, p. 382. 
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goddelijk kindschap doen waarderen en met dankbare liefde doen 
beantwoorden (1). 

Het theocentrisme leidt noodzakelijk naar bet Christocentrisme. 
Tussen God en ons staat de persoon en het werk van de Middelaar. 
Naast de H. Drievuldigheid is de menswording van de Zoon Gods het 
centraal dogma van ons katholiek geloof. « Dit is het eeuwig leven, 
zegt St Jan, dat zij U kennen de enige ware God, en Jezus Christus, 
die Gij gezonden hebt» (Jo. 13, 3). Tussen Christus en het kind moet 
een persoonlijke ik - Gijn - verhouding, of nog beter een «wij» 
- relatie ontstaan, waarin het de geïncarneerde liefde met dankbare 
wederliefde leert beantwoorden. Wil dus het godsdienstonderricht rijk 
zijn aan leven, dan moet het de leerstof bekijken vanuit het stand- 
punt van Christus, waarheden en plichten groeperen rond de persoon 
van de Zaligmaker. 

Theocentrisme en Christocentrisme monden spontaan uit op Ec- 
clesiocentrisme, op de werking van de H. Geest in de Kerk en in de 
gedoopte. Christus, Gods Zoon leeft voort in zijn Mystiek Lichaam, 
de Kerk: deze immers is Christus die leraart, gebiedt en heiligt 
door de H. Geest, de Geest van Christus». Geraakt het godsdienst- 
onderricht los van de Kerkgedachte, dan rukt het zich onvermijdelijk 
los van Christus en van God. De geschiedenis heeft dat reeds over- 
vloedig bewezen. 

3. Ons onderricht moet verder Mariaal zijn omdat alle genaden 
van Christus’ Kruisoffer die ons toekomen door de Kerk, ons langs 
Maria, Middelares van alle genaden, worden medegedeeld. 

4. Al deze leerpunten zullen zo veel mogelijk rechtstreeks uit 
het Evangelie geput worden. De geïnspireerde H. Schrift is immers een 
rijke en levende bron van de openbaring der goddelijke mysteries (2). 

5. Een ander belangrijk punt van het godsdienstonderricht is het 
aanleren van het sacramenteel en vooral het eucharistisch leven. De 
leer over de sacramenten krijgt haar diepte en haar rijkdom door de 
Christus- en de Kerkgedachte. Over de sacramenten onderwijs geven 
is onderrichten over de handelingen van Christus door zijn priesters. 
Deze zullen doen wat Christus beveelt om de genade in de zielen uit 
te werken. Het is Christus die doopt, zalft en absolveert…. door zijn 
priesters. De Zaligmaker zelf treedt handelend op in de zielen der 


(1) Cfr L. BerBev, La notion de Dieu chez l'enfant, in Lumen Vitae, 1947, 
vol. II, p. 117. 

(2) Cfr M. Farcues, L'Évangile sera dans le catéchisme, in Lumen Vitae, 1948, 
vol, III, p. 398. 


Dn 


christenen, zodat deze meer en meer de stempel dragen van Hem die 
gezegd heeft «Ik ben het leven». In dit verband moet men bijzonder 
de waardering en het gebruik aanleren van de H. Eucharistie, de 
hoofdbron van de genade. 

6. Vandaar ook dat het godsdienstonderricht de Ziturgie niet mag 
verwaarlozen. Zij is de hulde van Christus aan God met zijn Kerk 
en door zijn priesters. Alle gedoopten moeten weten dat zij daarin een 
rol te spelen hebben, dat zij door hun doopsel bekwaam gemaakt en 
bestemd zijn om te zamen met Christus en zijn priesters door het kerke- 
lijk jaar heen te offeren en te bidden tot glorie van God (1). 

7. Als de kinderen zo dicht mogelijk in concreet contact gebracht 
worden met God, Christus zelf, de openbaring en de goddelijke werkelijk- 
heden, dan kunnen zij, geholpen door de genade, komen tot die heer- 
lijke wijdingsogenblikken waarin zij spontaan overgaan tot een ware 
geloofsact en tot een diep gevoeld gebed (2). Het is van onschat- 
bare betekenis dat de kinderen in hun prilste jeugd, aangegrepen door 
de concrete tekenen der ongeschapen liefde, in vertrouwen op Gods 
woord, tot Hem leren gaan en uit de volheid van hun gemoed werke- 
lijke «akten van biddend geloof» leren stellen. 

hal k al 

Een vluchtig overzicht van enkele karakteristieke kenmerken der 
nieuwe methode doet onmiddellijk inzien en aanvoelen welke rijke 
mogelijkheden zij biedt. «Le nouveau programme, schreef Mgr Rasneur 
zaliger, est entièrement dominé par le souci d'éveiller chez les élèves 
une vie religieuse profonde et personnelle, capable d'assurer leur persé- 
vérance jusque dans les milieux ipdifférents ou même hostiles dans les- 
quels pourrait se dérouler leur existence. Iltend À tous les degrés non 
seulement à faire pénétrer la vérité chrétienne dans les intelligences et 
à donner des connaissances religieuses claires et bien assimilées, mais 
à atteindre en même temps les coeurs pour les gagner, les volontés 
pour les stimuler et les entraîner à la pratique des vertus et au ser- 
vice de Dieu. C'est pourquoi la répartition des matières ne présente 
pas uniquement un ensemble de notions théoriques à faire apprendre 
aux enfants; elle envisage pour chaque semaine de l'année scolaire, 


G) Cfr G. LereBvre, La formation liturgique à Décole primaire, in Lumen 
Vitae, 1946, vol. 1, p. 78; Y. Danier, Quelgues essais d'un « Catéchuménat liturgiqguen 
pour les enfants; Ibidem, 1948, vol. III, p. 558. 

(2) Cfr J. Bavarr, On teaching prayer to our non-christian pupils, in Lumen 
Vitae, 1946, vol. 1, p. 106; M. Hurarp, La prière de l'enfant: appel filial au Père 
tout-puissant, Ibidem, 1947, vol. III, p.825; Kr. Truman, Gebetserziehung, Ibidem, 


1949, vol. 1V, p. 529, 


— 326 — 


un «eentre» de formation à la vie chrétienne intégrale dans Je cadre 
de la vie paroissiale et de la vie liturgique de l'Eglise dont tout 
Chrétien doit être un membre actif». 

«Het meedelen van Gods woord, zegt St Paulus, is aan geen vorm 
gebonden» (Al Tim. 2, 9). De oude methode stond in het teken van 
haar tijd, de nieuwe is uitgebouwd in het perspectief van onze tijd. 

We schetsten kort haar noodzakelijkheid, haar ontstaan en 
haar hoofdtrekken. Sommige onzer lezers hadden wellicht nog liever 
hier het tovermiddel gevonden met hetwelk zij zouden in staat ge- 
steld worden om haar gemakkelijk en volmaakt te kunnen toepassen. 
We moesten ons noodgedwongen beperken tot de algemene geest van 
de nieuwe methode. Voor haar toepassing en haar uitwerking bestaat 
wellicht geen andere weg dan eigen studie en persoonlijke poging aan 
de hand der beste methodieken (r) en uitgewerkte lessen. 

L. VAN PETEGHEM, 


(1) Cfr L. Dauez, La formation chrétienne des tout petits, in Lumen Vitae, 1946, 
vol. 1, p. 91; Zusrers DER CHRISTELIJKE SCHOLEN VAN VORSRLAAR, De godsdienstige 
opleiding van de kleinen (van de bewaarschool); Godsdienstmethodiek (voor het 
lager onderwijs); Godsdienstmethodiek voor het technisch onderwijs (voor het vak- 
onderwijs), Leuven, Bibliotheca Alfonsiana, Brabanconnestraat, 9%; W.R. pe Jono, 
Katechetiek, Utrecht, 1984. 


APPENDIX: Practische wenken van de dioc. inspectie voor het godsdienstonderricht, 
«1, Niet uitgaan van den tekst maar van den inhoud. Door behandeling van den 
inhoud het begrijpen van den tekst voorbereiden, Daarna komen tot den tekst. 

2. In een gewone les worden ongeveer 20 minuten besteed aan de behandeling 
van den inhoud, 10 minuten aan de behandeling van den tekst. Deze regel 
laat evenwel afwijkingen toe, 

8. Bij de behandeling van den inhoud a) zoveel mogelijk uitgaan van zaken en 
gebeurtenissen uit het werkelijke leven; B) aanschouwingsmiddelen: platen, 
prenten, uitknipsels, schetsen op het vord, enz.; c) ondertussen staakwoorden uit 
den tekst op het bord brengen; d) er voor zorgen dat de leerlingen krijgen 
1) gedachten voor hun verstand 2) gevoelens voor hun hart 3) opwekkingen in 
den wil (motieven !); e) de leerstof in betrekking brengen met den persoon van 
den leerling, met zijn «ik»: wat die waarheid of dat voorschrift voor hem persoon- 
lijk betekent nu en later. 

4, Bij de behandeling van den tekst a) zelf overtuigd den tekst voorlezen ; b) dea 
tekst verbinden met het bordschema; c) door allerlei vraagjes den inhoud uit- 
pluizen: hoe staat er‚…,zeg met den tekst dat, vul aan met den tekst … weer- 
leg met den tekst, enz. 

Steeds een godsdienstig hoekje op het bord: spreuk als belevingspunt, bij voor- 

keur met schetsje of illustratie. 

Voor de te memoriseren vragen a) zoveel als mogelijk thuis doen van buiten leren, 

b) het opzeggen van den tekst: langzaam, verstandig, eerbiedig, overtuigd ! 

Voor den niet te memoriseren tekst: niet de vraag letterlijk stellen zoals zij 

in den Catechismus staat, maar den inhoud per deeltjes ondervragen met kleine 

vraagjes in eigen woorden, en de leerlingen laten antwoorden met eigen uit- 
drukkingen. — In ’t algemeen den wij-vorm vermijden, den ik-vorm verkiezen. 

Buiten de godsdienstles a) gebeds- en werkintentie in verband met de les; b) door- 

heen den dag herinneren aan het belevingspunt; c) avondgedachte voor de be- 

leving ook buiten de school, 

9, Af en toe de gememoriseerde teksten herhalen door ze te laten opzeggen bij 
een gesprek, bij afbeeldingen, en vooral bij zaken en gebeurtenissen uit het 
werkelijke leven. Ö 

10. Aanbevolen s werkboekje voor godsdienst, doch alleen er aan werken in vrije 
ogenblikken en thuis. » 


ti ler} fed 
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Miscellanea 


DE MUNERE CONFESSARII IN EFFORMANDA CONSCIENTIA 
PUERORUM DE PECCATO. (1) 


Efformationem conscientiae puerorum intuitu confessionis sacra- 
mentalis multum interesse eorum vitae ulteriori nemini latet. Modus 
enim quo pueri concipiunt peccata eaque confitentur, influit in vitam 
moralem et religiosam aetatis adultae. [deo si praxis confessionis puero- 
rum superficialiter tantum assumitur ab educatoribus et confessariis, 
timendum erit ne pueri, postea, confessionem sacramentalem conci- 
piant tamquam puram traditionem infantilem, non raro formalisticam, 
quae de cetero aversionem et taedium excitat, imo, ne in crisi morali, 
tempore pubertatis, confessionem totaliter derelinquant. 

Hoc periculum superficialitatis quod in genere regulariter confi- 
tentibus, etiam adultis, imminet, ob plurimas causas speciatim pro 
pueris valet. [mprimis puerorum confessio ordinario fit in circumstan- 
tijs quae parum formationi profundiori favent. Plerumque enim 
pro omnibus alumnis scholae, eodem tempore instituitur. Hac 
ratione. pueri non tantum inattente et absque debitis dispositionibus ex- 
spectant tempus confitendi, sed omnes eodem modo a confessario trac- 
tantur et vix aliquam cum eo communicationem habent. Confessarius 
enim numero puerorum permotus, parum ad individuam confessionem 
attendens, potius schematice et mechanice procedit, ut numerus con- 
fitentium absolvi possit (2). Praeterea confessarius propter distantiam 


(1) Cfr M. Farcues, Les enfants se confessent, in LÉglise et le pécheur. La pé- 
nitence (Cahiers de vie spirituelle), Paris, 1948, p. 117-181 ; Sarsmans — A. DARQUEN- 
NES, Biechthoren, 44° druk, Leuven, 1944; O. Scrnoeruio, Les Sacrements, Mulhouse- 
Tournai, 1948, p. 238-242 ; V. Hevren, De Poenitentia, ed. 8a, Mechliniae, 
1946, p. 352-354; H. Fortmann, Het kinderlijk zondebegrip en het kinderlijk 
berouw, in Practijk van biechten en biechthoren, Utrecht, 1946, p. 79-94; 
A, VerHAMME, De confessione puerorum, in Collationes Brugenses, t, XXXVII, 
1938, p. 386-390. 

(2) H. Hermer, Schoolbiecht of schoolkinderbiecht, R‚ K. Centraal bureau voor 


onderwijs en opvoeding, ’s Gravenhage, 1936. 
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psychologicam quae exstat inter se et puerum confitentem, difficulter 
sese adaptat speciali dispositioni mentali puerorum. Hinc coram materia 
confessionis pueri, plerumque valde limitata et uniformi, vix aliquod 
verbum intimam animam attingens, invenit. Persaepe insuper pueri 
tamquam adulti tractantur (1). Quam adaptationem ad psychologiam 
pueri, praesertim quoad conceptiones de peccato, hic evolvimus. Alios 
aspectus np. contritionem puerorum et confessionem generalem schola- 
rum, etc. hic considerare non intendimus. 

Aliquam considerationem praenotare iuvat. Problema confessionis 
sacramentalis puerorum non imprimis latet in eorum psychologia 
speciali vel in circumstantiis faventibus vel nocivis; primario quaeren- 
dum est in confessario et educatore quatenus hi, cum sincera cura 
boni supernaturalis, pueros ad rectam confessionem et contritionem in- 
ducere parati sint. Quapropter hanc puerilem confessionem, tamquam 
opus gratiae divinae, et peccata pueri, quae vix materiam sufficientem 
praebent, tamquam iniuriam suo modo Deo illatam considerent. Imo 
non tempus ad individualiter tractandum varias confessiones, sed cura 
quam sincere huic praxi dare intendimus, praebet difficultatem. Qui 
enim negligenter et nimis celeriter confessiones audit, raro tempus ducet, 
quod de cetero in rebus minus momentosis perdit. Quapropter soli 
confessarii qui praedicta cura munus suum aggrediuntur, hanc adapta- 
tionem necessariam ad psychologiam pueri sibi acquirere poterunt. Qua 
de re quaedam considerationes exponendae sunt. 

Puer ín vita mentali et sensibili aliter sese habet quam adultus. Inde 
confessarius, praeter sapientiam, experientiam et firmitatem adulti, intuitu 
finis obtinendi, cognitionem de modo quo puer peccatum concipit atque 
confitetur sibi acquirat. Dicta exigentia ex factis experimentalibus potest 
detegi. 


1. Puer initio tantum ad peccata externa attendit. 


Omni confessario patet puerum ante annum duodecimum fere 
numgquam confiteri peccata interna e.g. complacentiam in ideis minus 
honestis. Explicatio de actibus vel de peccatis internis a puero saepe non 
intelligitur. 

Notio de actu malo interno tantum sub inftuxu incipientis pas- 
sionis sexualis oritur, Proin pueri fere unice actus externos sensibiles 
confitentur. Hoc phaenomenon radicatur in eorum psychologia generali. 
In aetate praepubere enim aliqua activitas psychica sine actu externo 


(1) H. FortTMANN, art. cit, p. 97. 
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vel exsecutione corporali raro obvenit: cogitare et agere uno actu 
fiunt. Cum puer cogitet agendo, inde explicatur eius tendentia ad motum 
continuum. Applicando hoc principium ad vitam moralem, patet pue- 
rum fere unice peccare agendo vel aliquid praestando. Tendentiae eius 
vitiosae et ideae minus honestae de se tendunt ad actionem externam, 
quia inclinationes instinctivas frenare et ideam ab actu distinguere puer 
non iam didicit. Quam uaionem inter ideam et actum puer retinet 
in conscientia. Considerans seipsum in examine conscientiae — (quod 
ante pubertatem tantum fit sub hortatu externo) — animam non in- 
trospicit, sed videt actus suos tamquam aliquod totum continuum in 
quo activitas interna et externa non separantur. Quapropter fere num- 
guam in confessione sese accusat de peccatis internis. 

Quo facto experimentali elucet iudicium de moralitate actuum 
humanorum apud pueros non tam determinari per intentionem et 
motiva in actibus posita, quam per effectum obtentum. Hanc veritatem 
momentosam moralitatis, pueri ex seipsis non percipiunt. Eorum iudi- 
cium morale aequiparatur cum iudicio legislatoris qui considerat et 
punit etiam violationem externam legis. Pueri, defectu huius distinc- 
tionis inter quod «per accidens» ut malum evenit et id quod ut malum 
intenditur, quandoque anxietatibus subiecti sunt. Insuper forsan hic 
latet una ex causis cur non libenter ad confessionem accedunt, siqui- 
dem Deus ipsis apparet ut qui omnia evenientia in libro vitae inscri- 
bit et nullam excusationem accipit. Huius psychologiae non raro manent 
vestigia in aetate adulta. Quot adulti persaepe tantum peccata mere 
externa confitentur, non attendendo ad peccata interne peracta e.g. 
contra caritatem? lmo iudicant de actibus externis tantum secundum 
effectum, e. g. confitendo se die dominica Missam non audivisse quia 
aegrotaverunt, vel feria sexta ex oblivione carnem edisse. Christianis- 
mum nimis coosiderant tamquam legislationem externam. 

His considerationibus munus confessarii sicut et omnium qui 
munere educationis puerorum funguntur, facile determinatur. Post 
primam communionem oportet confessarium conscientiam rectam de 
moralitate actuum humanorum apud pueros efformare. In praeparatione 
ad confessionem proin non sufficit proponere Deum detestare peccatum 
et tamen in misericordia gratuito condonare his qui contritionem habent. 
Explicite attendatur oportet Deum numquam irasci vel punire aliquod 
malum quod non a mala intentione directa vel indirecta agentis pro- 
venit. Deus magis considerat intentionem quacum aliquid peragitur. 
Intuitu huius doctrinae adhibeantur exempla. Simul proponatur puero 
idea recta Dei. Ne appareat Deus tamquam legislator severus, qui punit 
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omnes violationes etiam mere externas legis, sed proponatur Deus scrutans 
corda, considerans malitiam internam (1). Insuper pueri Deum videant 
ut Patrem amandum, potius quam ut iudicem tremendum. Hoc fiat per 
intermedium confessarii, qui pueris praesertim appareat ut pater aman- 
tissimus filium prodigum benevolentissime recipiens (Lc. 15, 20), atque 
pastor bonus miseram ovem in humeros sumens et de ove inventa 
prae gaudio exsultans (Lc, 15, 5-6). 


2. Puer confitetur peccata sua concreto modo. 


Puerum magis attendere ad aspectum externum peccati oritur ex 
natura eius. Ne exinde periculum superficialitatis oriatur, confessarius 
attentionem pueri ad moralitatem internam dirigat. Aliud periculum 
adest eo quod puer omnino concrete peccatum intelligit, ita ut confessio 
coarctetur ad id quod immediate prae manu habetur et contineat ali- 
quam seriem transgressionum exiguarum quibus confessarius iam non 
movetur. Periculum huius modi agendi non tam latet in pueris quam 
in confessario. 

Puer cogitat et loquitur concrete. Potentia abstrahendi conceptum 
generalem a notis particularibus ipsi aliena est. Hac ratione confitetur 
non tantum actus malos sed et omnes horum circumstantias, etiamsi 
species peccati per eas nullo modo mutetur: e.g. volens confiteri se 
furtulum commisisse, indicabit modo omnino concreto actum et materiam 
e qua sumpsit. Unaquaeque circumstantia mutat speciem peccati quia 
varios actus sub uno nomine confiteri nequit. Praeterea non habet 
sensum praeteriti et futuri: ideo materia confessionis erit plerumque 
id quod immediate in vita sua obvenit, et hac ratione uniformis. 

Talis enumeratio factorum quae ab adultis sub eadem specie pec- 
cati possunt ordinari, a confessario multam patientiam exigit. Hunc 
modum agendi confessarius tamen accipiat, memor puerum eo modo 
tantum vividum sensum culpabilitatis habere. Hanc spontaneitatem 
puerilem igitur non indeliberate abiiciat praeferendo confessionem quae 
tantum peccatis vel defectibus generalibus semper redeuntibus, componere- 
tur. Confessio ipso facto magis generica fiet, cum puer crescente aetate, 
magis capax fit abstractionis, et particularitates minimas et superfluas 
anteactarum contessionum sua sponte derelinquit. Non raro tamen, eo 


(1) Hac ratione etiam modus puniendi parentum et educatorum profunde influit 
in iudicio morali pueri. Si puniendo parentes vel alii non distinguunt inter malitiam 
expresse intentam et id quod per accidens evenit, erescit in puero iudicium morale 
de actibus suis secundum utilitatem obtentam;: malum erit id quod punitur, 
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quod confessio magis generica contineat, minuitur apud puerum im- 
pressio actus mali simulque contritio difficilior redditur. 

Hac ratione has confessiones confessarius ne abiiciat, sed eas 
per examen conscientiae ordinare et profundius praeparare conetur. Quod 
fieri potest ad modum confessionis ex devotione. Haec enim ex meliori 
analysi sui ipsius vel alicuius defectus particularis, tendit ad meliorem 
sui ipsius cognitionem et correctionem. Fundamenta talis examinis 
conscientiae particularis apud puerum concrete institutum adsunt. Hic 
adest praecise via intermedia inter ingenuitatem puerilem, quacum omnes 
circumstantias factorum confitentur, et abstractionem ulterioris vitae qua 
sola omnino generalia confitenda sunt. Pueris aetate crescentibus proponen- 
da est materia confessionis quae non exclusive ad immediata et concreta 
coarctetur. Revera ea quae pueris in examine conscientiae proponuntur 
sunt persaepe actus bene circumscripti qui ad superficiem vitae manent 
(ongehoorzaam, snoepen, liegen, praten in de kerk, enz.). Pro iuniori- 
bus haec possunt sufficere. Sed cur inde ab anno undecimo vel duo- 
decimo examina conscientiae non possunt praebere materiam quae ma- 
gis connectitur cum caractere et tendentiis vitiosis, quae cotidie in 
vita sub pluribus formis manifestantur (jaloers zijn, koppig, mop- 
peren, ontevreden zijn, altijd het beste willen hebben, altijd het hoogste 
woord willen hebben, neerzien op arme kinderen, anderen verachten, 
niet behulpzaam zijn, laf zijnen precies doen wat de anderen zeggen, 
kwaad zijn en kwaad zeggen etc.). Haec etiam sunt peccata venialia 
quae sine eorum nomine generali cotidie obveniunt et communiter sic 
ab hominibus vocantur. Cur haec non fierent materia confessionis? 
Haec si expressius proponuntur in pueritia, eorum confessio vitae morali 
posteriori proderit. Semper enim obviam habemus homines qui communiter 
tamquam egoistae ag ‘oscuntur (veeleisend, lastig, kleinzielig, hardvochtig, 
achterdochtig, liefdeloos etc.) sed numquam hos defectus in semetipsis 
suspicantur. Quod in confessionali seipsos tantum accusant de oratione 
irreverenti vel de blasphemia aut de aliquo peccato magis superficiali, 
nonne hoc partim tribuendum est institutioni defectuosae in pueritia, 
vi cuius numquam veritatem de eorum statu aut caractere perceperunt. 

Restrictio tamen hic est addenda. Ordinarie enim non prodest 
examen conscientiae nimis extensum et profundum, cum multi pueri, 
praesertim iuniores, non sint capaces analyseos profundioris. Necnon 
moderatio requiritur apud pueros altioris aetatis. Plerumque enim non 
agitur de peccato conscio vel de culpabilitate subiectiva nec ergo de 
culpa. Praeterea examen profundum de dispositionibus et habitibus 
propriis pro multis practice impossibile manet. Si igitur omnes defectus 
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caracteris, quibus puer hucusque non attendit, ipsi tamquam materia 
examinis et confessionis ümponantur, raro effectus obtinebitur et inter- 
dum auferetur vis progrediendi in vita spirituali. Prudentia et moderantia 
maneat ergo regula. Nihbilominus curandum est ne confessio, crescente 
capacitate abstrahendi, declinet ad nimis generica quae “nihil dicunt. 
Tunc revera confessarius incurret periculum se nullo modo posse com- 
municare cum poenitente et relinquere susceptionem huius sacramenti 
infructuositati. 


3. Puer aliguando errat circa gravitatem peccati. 


Interdum obvenit pueros in conscientia errare circa id quod constituit 
peccatum mortale. Hoc non superficialitatem sed perturbationes con- 
scientiae producit. 

Cum puer nondum capax sit ad metiendam gravitatem suae 
culpae, aliquid parvi nonnumquam supra modum extollitur. Hoc prae- 
sertim occurrit in materia castitatis sub influxu minarum irrationalium 
poenis inferni. Inde oriri possunt anxietates mortiferae quibus imago 
Dei in anima pueri falsificatur et Deus apparet ut invigilator severus 
omnia bene ponderans et omne gaudium excludens (1). Haec nonnum- 
guam sunt occasio incredulitatis quia puer, durante crisi pubertatis, 
varijs sub influxibus, independentiam suam etiam supra modum affirmat 
et doctrinam de poenis peccati et inferni tamquam inventiones in- 
fantiles reiicit. 

Haec conscientia erronea utique reformanda est, quamquam ex 
altera parte quoque curandumest ut etiam levissimi peccati horrorem 
retineant, modo discrimen peccati mortalis et venialis edocti sint. Cum 
persuasio pueri circa bonum et malum usque ad annum decimum 
fortiter dependeat ab eis quae ab aliis proponuntur, oportet sacer- 
dotes et educatores iterum atque iterum recogitent antequam aliquod 
peccatum ut grave et mortale proponant. Hoc imprimis valet in 
materia castitatis et in positivis Ecclesiae praeceptis (2). 

{1) Francoise Dorro, Comment on crée chez enfant une fausse culpabilité, in 
Trouble et Lumière, (Études Carmélitaines), 1949, p. 43-55. 

(2) B.v. gezegden als «vieze en lelijke dingen doen is doodzonde» vooral wan- 
neer ze ernstig, geheimzinnig voorgehouden worden stichten bij kleineren meestal 
verwarring, soms scrupulositeit; later als ’t pas geeft en nodig wordt durven ze er 
niet over spreken, ook niet met de biechtvader. Voor kinderen van 6-7-8 jaar zaler 
over de eigenlijke onkuisheid best niet gesproken worden, wel over de zedigheid 
en in algemene termen over de zuiverheid (eerbied voor het lichaam als tempel 


van de H., Geest). 
Cfr etiam F. Tessens, Le catéchisme paroissial, Malines, 1021, p. 16-17, 
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An puer potest peccare mortaliter ? Ad hoc, sicut in omni peccato 
mortali certe requiruntur tres conditiones. Oportet imprimis puer sciat 
quid sit peccatum mortale, np. al quid grave quod Deo adversatur et 
punitionem gravem secumfert. In anno octavo vel nono haec notio 
videtur cognita, quamquam exceptiones non desunt. Deinceps sciat puer 
talem actum determinatum esse peccatum mortale e. g voluntarie omit- 
tere Missam die dominica. Tandem requiritur voluntas totaliter libera. 
Porro haec cognitio et voluntas libera multo potius vitiatur apud 
puerum quam apud adultum. Ita ob insufficientem ad peccatum lethale 
deliberationem saepe pueri in re gravi solum venialiter peccant: ita 
omittendo Missam praeceptam sub influxu parentum; vel in materia 
pudicitiae in qua actiones inhonestae parvulorum, quae luxuriae adhuc 
ignari sunt, nonnumgquam a mortali excusantur, quia commotionem 
veneream non habuerunt vel huius malitiam non apprehendunt (1). 
In casibus autem abnormalibus pueri iuniores possunt obiective peccare 
mortaliter contra castitatem et constituere periculum pro tota commu- 
nitate vel schola aut amicis. Tales autem individuatim a confessariis 
et institutoribus tractari debent. Ulterius sacerdotes et ij qui munere 
educationis funguntur prudentes sint comminando poenas inferni. Pueri 
utigue sciant infernum existere sed melius adhuc percipiant peccatum 
mortale non fieri per accidens. 

Addamus hic aliquam considerationem generalem quae in hac 
materia praesertim valet. Pueri enim non raro intimidantur occasione 
confessionis, eo magis si circa unum vel aliud peccatum anxii sunt. 
Quapropter ex una parte maximopere ad sinceritatem adhortandi sunt. 
Numquam est timendum pro sincere confitentibus. Ex alia parte con- 
fessarius cum paterna gravitate maximam mansuetudinem et bonitatem 
ostendat ut pueri timidiores et anxii fortitudinem habeant aperiendi 
conscientiam. Hac ratione sumat etiam consuetudinem ponendi par- 
vulas quaestiones. Hae quaestiones erunt quan Joque necessariae non tantum 
ad intregritatem obtinendam sed etiam in remedium falsi pudoris vel fictae 
difficultatis. Sunt praeterea medium instruendi et adhortandi iuniores 
poenitentes et obtinendi attentionem et perveniendi ad accusationem 
vere personalem. Sunt etiam praeparatio optima ad interrogationes forsan 
necessarias in vita posteriori. 

Patet proinde confessionem sacramentalem puerorum esse instru- 
mentum magni momenti ad efformandum spiritum moralem et reli- 
giosum. Non absque ratione igitur Ecclesia insistit in officium sacer:- 


(1) J. Aerrnus, Theologia pastoralis, ed, 5, Tornaci, 1906, p. 127. 
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dotum in hac materia. Sedulo attendant sacerdotes ad praescriptiones Sta- 
tutorum dioecesanorum n° 185 : «Summa parochis sit de pueris ad rite 
confitendum instituendis cura. Sacerdotes parvulos diligenter praeparent 
ad confessiones communes sexies ad minus in anno instituendas. Quae 
ut rite ordinetur enixe commendamus ut pueri distribuantur in minores 
turmas, diversis diei horis vel diversis diebus audiendas, et a magis- 
tris et piis feminis catechistis sedulo invigilandas. Confessarii nihil non 
agant ut confessionem gratam et facilem reddant pueris. Hos sereno 
vultu alliciant et excipiant ac benigno sermone alloquantur ; abstineant 
ab obiurgationibus et minis; candorem aliudve in eis dignum extol- 
lant; in summa, memores sint exempli Salvatoris, qui oblatos sibi 
parvulos non arguebat, sed benignissime excipiebat». 


M. FRAEYMAN 


Chronica 


KARDINAAL NEWMAN EN HET APOLOGETISCH PROBLEEM 
VAN IDENTITEIT EN ONTWIKKELING VAN HET DOGMA 


(naar J. H. Walgrave, O. P.) 


Het is wel één van de moeilijkste problemen van de katholieke 
apologetica de feitelijke ontwikkeling, die in de geloofsleer van de 
Kerk merkbaar is, te verzoenen met het geloofspunt dat de christelijke 
openbaring onveranderd, identisch met zich zelf moet bewaard blij- 
ven. De Engelse bekeerling J. H. Kardinaal Newman (1801-1890) 
heeft dat probleem op originele wijze opgelost in het boek, dat hem 
heeft geholpen de drempel van de katholieke Kerk te overschrijden : 
in zijn Essay on the Development of Christian Doctrine van 1845. Zijn 
opvatting over de ontwikkeling van het dogma bleef niettemin slechts 
stuksgewijze onderzocht. Thans beschikken wij over een studie, waarin 
het onderwerp in zijn volle breedte wordt ontleed. Alles wat Newman 
hieromtrent schreef heeft P. Walgrave verzameld en rond het Essay 
van 1845 tot een harmonisch gebouwde synthese verwerkt (r). 

In het inleidend eerste deel van zijn werk schetst P. Walgrave 
de historische omlijsting van Newmans ontwikkelingstheorie ; het is 
een bondige biographie, waarin vooral de ideeën, die aan de evolutie 
van Newman’s persoonlijkheid te gronde liggen, op het voorplan 
gebracht worden. Dat eerste deel wordt besloten met een vluchtig 


(1) J. H. Warerave, O. P., Kardinaal Newman’s theorie over de ontwikkeling 
van het dogma in het licht van zijn kennisleer en zijn apologetiek (Verhandelingen 
van de Koninklijke Vlaamse Academie voor Wetenschappen, Letteren en Schone 
Kunsten van België, Klasse der Letteren, Jg. VI, n. 8), Antwerpen, Standaard- 
Boekhandel, 1944, 26 x 18 cm., 812 blz., gen. 200 Fr. — Het werk verscheen 
slechts in 1948. Naast een uitgebreide eruditie en een grondige kennis van de 
hedendaagse stromingen in de godsdienstpsychologie en de apologetica openbaart S. 
in dit meesterwerk zijn buitengewone vertrouwdheid met de talrijke geschriften van 
Newman en met de overvloedige Newmanliteratuur. Zijn uiteenzetting van de theorie 
der ontwikkeling is klaar, geordend, rijk geschakeerd en toch beheerst, beknopt, 
gegoten bovendien in een voortreffelijk Nederlands. Een studie van eerste gehalte, 
die wij aan ieder philosophisch en theologisch geschoolde graag aanbevelen. 
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overzicht van Newman’s voornaamste geschriften in hun verband met 
de ontwikkelingsleer. De eigenlijke synthese wordt in het tweede en 
derde deel opgebouwd, In het tweede deel beschrijft P. Walgrave de 
psychologie van de groei van geloof en dogma, de oorzaken en 
wetten, die deze ontwikkeling beheersen. Hij projecteert dat probleem 
tegen de achtergrond van Newman’s algemene psychologische theorie. 
Als werk van de individuele menselijke geest valt de ontwikkeling 
onder de psychologische wetten van alle geesteswerk ; inzover zij 
voltrokken wordt in en door een gemeenschap wordt zij bepaald door 
de wetten, die de invloed van het milieu uitdrukken. In het derde 
deel behandelt hij dan het fundamenteel apologetisch probleem van de 
onveranderlijkheid en de ontwikkeling van het dogma, gezien in 
het licht van Newman'’s apologetica. Ten slotte worden in het vierde 
deel de critische bemerkingen samengebundeld en wordt Newman’s 
oplossing gesitueerd in de hedendaagse denkstromingen. 

In dit artikel willen wij beproeven het deel samen te vatten, 
waarin P. Walgrave met meesterlijke vaardigheid Newman’s sugges- 
tieve apologetische methode en zijn oplossing inzake het probleem 
identiteit-ontwikkeling van het dogma uiteenzet. Wij zijn ons bewust 
van het risico dat wij lopen, omdat wij een deel trekken uit het 
geheel en omdat wij gebruik moeten maken van een stel begrippen 
die vooraf, in het tweede deel, breedvoerig werden ontleed. Tot onze 
spijt zullen wij bovendien vrij vele critische beschouwingen van P. 
Walgrave ter zijde moeten laten of ze in een nota onderbrengen. 
Intussen heeft dit ook een voordeel, dat namelijk de algemene lijn van 
Newman’s bewijsvoering soberder wordt getekend. Mogelijks — het is 
onze wens — zal ons betoog enkele lezers aanzetten tot de persoon- 
lijke studie van de werken zowel van de grote Kardinaal als van 
zijn criticus. 

Wat is er eigenlijk in kwestie? De christelijke geloofsleer is in 
de loop der eeuwen voorwerp’ geweest van ontwikkeling en groei. 
Dit is een onaanvechtbaar feit. Anderzijds is het een geloofspunt, 
tegen Protestanten en Modernisten, dat de identiteit van de geloofs- 
schat der Apostelen moet bewaard blijven. Het christendom immers 
onderstelt, als geopenbaarde godsdienst, een stel vaststaande waarheden, 
door God op een bepaald ogenblik van de tijd medegedeeld en onver- 
worden, getrouw doorheen de eeuwen overgeleverd. Dit dubbel gegeven 
stelt de apologeet voor de vraag : hoe blijft in de ontwikkeling van 
de traditie de identiteit en de onveranderlijkheid van de geloofsschat 
gewaarborgd ? 
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Dit critisch probleem heeft in Newman’s denken een voorname 
plaats ingenomen. Toen hij immers op de vooravond van zijn beke- 
ring besloot tot het schrijven van een verhandeling over de ontwikke- 
ling van het dogma, wilde hij daarmee vooral bewijzen dat dergelijke 
groei geen afbreuk doet aan de onveranderlijkheid der goddelijke open- 
baring. Zijn theorie over de ontwikkeling heeft alzo in apologetisch 
opzicht eerst een verdedigende, afwijzende functie, als verweer tegen 
de beschuldiging van leerstellige verwording. Later zag hij bovendien 
in een dogmatische ontwikkeling, die identiteit en groei verzoent, een 
duidelijk teken van goddelijke oorsprong. Aldus wordt zijn theorie een 
positief betoog ten gunste van de goddelijkheid van de katholieke 
Kerk. Want alleen in deze kerkgemeenschap gebeurt in feite derge- 
lijke evolutie onder de leiding van een onfeilbaar gezag. 

Newman’s ontwikkelingstheorie is slechts de toepassing van een 
zeer persoonlijke apologetische methode. Ontleden wij vooraf in een 
eerste hoofdstuk die apologetica. 


HOOFDSTUK 1. 


Newman’s algemene apologetische stelling (1). 


Art. 1. Het Dilemma. 


De eerste grondstelling van Newman's apologetica, zijn voor- 
naamste bewering vanaf zijn bekering tot aan het einde van zijn 
leven, luidt dat er geen logische middenweg bestaat tussen katholi- 
cisme en goddeloosheid. Dit sluit onmiddellijk aan bij een grondthema 
van Newman's psychologische opvattingen. Diepe, persoonlijke denkers, 
die hun wereldbeschouwing opbouwen in trouw aan de religieuze 
ervaring van hun geweten, tot welk confessioneel verband of tot welke 
godsdienst zij ook behoren, zijn op weg, ten minste wat hun wezens- 
tendenz betreft, naar de definitieve godsdienstige waarheid, naar het 
katholicisme. Oppervlakkige mensen integendeel, die deze gewetens- 
ervaring niet tot haar recht laten komen, missen de levende religieuze 
beginselen, die de enige grondslag zijn van alle godsdienstigheid. Zij 
zijn op weg, wat hun innerlijk êthos, hun kenmerkende geest of 
tendenz betreft, naar een godsdienst-vreemde wereldbeschouwing, naar 
een volslagen ongeloof, zelfs wanneer zij door vormelijkheden of door 


(1) Deze apologetische weg werd door P, Walgrave reeds vroeger bevattelijk 
uiteengezet in zijn brochure : Newman's verantwoording over het geloof in de Kerk 
(De Steenrots, n.8), Antwerpen, 't Groeit, 1946, 51 blz, 
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gewoonte uiterlijk getrouw blijven aan de traditionele godsdienst. 
Godsdienst immers veronderstelt een persoonlijk levendig contact met 
God. 

Wat Newman nu wenst te doen is de houding van de mens, die 
zijn gewetenservaring volgt tot in de katholieke Kerk, als de enig 
logische levenshouding verantwoorden. Dit veronderstelt twee dingen : 
ten eerste dat de objectiviteit van de religieuze ervaring critisch ge- 
grond wordt, d. w.z. dat aangetoond wordt dat de ervaring van het 
geweten behoort tot de natuur van de mens en een werkelijk bestaand 
object bereikt (art. 2); ten tweede dat uitgewerkt wordt, waarheen de 
natuurlijke godsdienstigheid leidt en langs welke wegen (art. 3). 


Art. 2. De verantwoording van het geweten. 


Het uitgangspunt van Newman’s apologetiek is de kennis van 
God in het geweten. Dat het geweten een levend contact tot stand 
brengt van de mens met een persoonlijke God is voor Newman een 
eerste en opperste evidentie, gegeven in het bewustzijn dat de in het 
geweten ervaren zedelijke ideeën en normen absoluut gelden en ver- 
plichten als geboden van hogerhand. De ervaring van het geweten 
impliceert een aanspraak op objectiviteit en aan de werkelijkheids- 
waarde daarvan kan Newman evenmin twijfelen als aan zijn eigen 
bestaan. Het bestaan van God, die als een alziende Rechter in het 
geweten leeft, is hem luminously selfevident. 

Voor zijn persoonlijke zekerheid en zijn eigen leven kan die 
ervaring en Godsevidentie volstaan; zijn geestesverwanten, die dezelfde 
evidentie in het hart dragen, hebben ook aan deze persoonlijke 
ervaring genoeg. Maar daarmede is het uitgangspunt van een algemeen 
geldige apologetiek nog niet verantwoord. Het is wenselijk — Newman 
weet het al te goed — dat die zelfzekere instemming van het geweten uit 
de sfeer van de persoonlijke en onmededeelbare ervaring zou overge- 
dacht worden in de sfeer van de mededeelbare, notionele kennis, en 
dat aldus haar geldigheid zou verantwoord worden voor het nuchtere 
verstand. Voor Newman zelf is het in feite een meer dringende eis 
dan voor vele andere denkers. De klassieke rationele godsbewijzen 
kent hij wel en hij loochent hun innerlijke waarde niet. Maar ze 
maken niet bijster veel indruk op zijn niet metaphysisch aangelegde 
geest. Slechts het geweten geeft hem de sleutel voor het mysterie 
van de wereld. 

Is het dan niet mogelijk uit het geweten zelf het bestaan van 
God met wijsgerige strengheid te bewijzen? Die mogelijkheid schijnt 
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Newman in de Apologia te veronderstellen en in de Grammar of 
Assent, waarin hij juist het geloof in God wil verantwoorden door 
een confrontatie van het eigen zieleleven met het getuigenis van 
anderen, vinden wij enkele elementen, waarmede een dergelijk Gods- 
bewijs zou kunnen opgebouwd worden. P. Walgrave brengt samen 
wat Newman hieromtrent gezegd heeft. 

De kenact van het geweten is een specifiek onderscheiden activi- 
teit van de geest, onherleidbaar tot een combinatie van andere meer 
elementaire verrichtingen als intellectuele kennis, aesthetisch gevoel, 
enz. Zij is sui generis. De zedelijke waarde-oordelen dringen zich aan 
ons op als absoluut geldende levensnormen, die zonder meer verplichten. 
Zij zijn wezenlijk emotioneel, d. w.z. vergezeld van ontroeringen, als 
schaamte, schuldbewustzijn, berouw, die ondenkbaar zijn buiten de 
verhouding tot een persoon. Zij sluiten dus de erkenning in van een 
persoonlijke Wetgever, die spreekt in het geweten ‘en tegenover wie 
wij ons verplicht gevoelen. Door die intentionaliteit is het geweten 
specifiek onderscheiden van de andere geestelijke kenacten (1). Welnu, 
Newman beweert dat dergelijk van God getuigend geweten oorspron- 
kelijk aan alle mensen gegeven is en daarom moet aanvaard worden 
als een wezenlijke verrichting van de menselijke geest, van de 
menselijke natuur als zodanig, te zelfde titel als onze zintuiglijke 
kennis of onze rede. 

Hoe kan hij dit staande houden? Zegt hij niet zelf dat zijn kijk 
op het geweten in tegenspraak is met de gewone opvatting, die rond- 
om hem opgeld doet in de wetenschap, in de literatuur en in de 
openbare opinie ? Deze verlagen schuld, gebod, stem van God tot een 
product van de inbeelding. Inderdaad, de moderne ongodsdienstige 
massa oordeelt niet zoals Newman. Ten gunste evenwel van een 
algemeen menselijke godservaring in het geweten, getuigen de spontane, 
onverworden uitingen van de geest; aldus de meeste religieuze belij- 
denissen en hun leiders; de echte volksreligies, bizonder de primitieve 
natuurgodsdiensten, waar angst en schuldbewustzijn de fundamentele 
uitdrukking zijn van het feit dat de natuurmens zich spontaan als 
zondaar voelt tegenover de rechtvaardige God; ten slotte de houding 
die een kind, opgroeiend in een religieus-gezond milieu, innerlijk 
tegenover God aanneemt, getuigt dat het vaag een voorstelling van 
God in zich draagt, die bij reflectie en ontleding al de grote trekken 
van het volgroeide Godsbeeld van het geweten blijkt te bevatten. 


(1) Een breedvoeriger psychologische beschrijving van deze ervaring van het 
geweten en van haar intentionaliteit, zie WALGRAVE, 0. C., blz, 147-154, 
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Het kind realiseert vanzelf, van zijn eerste verstandelijk ontwaken af, 
de religieuze waarheden en het gaat er in op met een spontane, 
persoonlijke gevoelskracht. 

Dit getuigenis ten gunste van de algemeen menselijke aard van de 
godservaring in het geweten kan gewis bij velen in een hoger ge- 
cultiveerd milieu verbleken en zelfs verdwijnen. Maar die afwijkingen 
moeten verklaard worden als verwordingen, als onechte ontwikkelin- 
gen. Wat men beschaving noemt is in feite niet een uitgroeien van 
de hele menselijke natuur, doch hoofdzakelijk van die functie, waar- 
door de mens een progressief wezen is, nl. het abstracte verstand. 
Dit vermogen heeft een spontane neiging om een eenzijdige beschou- 
wing van het geweten uit te werken, waarin de oorspronkelijke ken- 
merken van de religieuze ervaring verdoezeld worden ten gunste van 
de vlakke zijde van het geweten, het zedelijk gevoel los van de 
verplichting. 

De kenact van het geweten is dus een typische, onherleidbare 
act, die tot de constitutie zelf van de menselijke geest behoort. In- 
dien nu de werkelijkheidswaarde van de andere kenacten moet aan- 
vaard worden, dan ware het onlogisch een dergelijke waarde aan het 
geweten te ontzeggen. Omwille van de zinsvolheid van alle natuur- 
functies, die zich voordoen als op een reëel object betrokken, wijst 
ook deze natuurfunctie van het geweten op het bestaan van haar 
object, God. Ook als kenact uit de groep der dingvattende ervaringen (1) 
schenkt hij ons een onmiddellijk vatten van de werkelijke God door- 
heen de zedenwet (2). 


Art. 3. De dialectiek van het geweten. 


Het geweten, zegt Newman, stelt ons in het bezit van de be- 
ginselen, de waarheden van de natuurlijke godsdienst, wier dialectische 
ontplooiing logisch moet leiden naar het christendom en verder naar 
de katholieke Kerk. Wie ernstig zijn geweten volgt en zijn ganse 
leven met een godsdienstige bekommernis bezielt, krijgt stilaan een 


(1) «Dingvattende ervaring» (real apprehension) is een uitdrukking die bij Newman ver- 
schillende denkverrichtingen dekt. Ze komen hierin overeen dat de geest door middel 
van onmiddellijke en lijdelijk ontvangen indrukken, uit kracht van een oorspronke- 
lijke activiteit, opstijgt tot concrete substantiële werkelijkheden, die, doorheen die 
indrukken gevat, niet tot die indrukken zelf herleid kunnen worden. Vgl. WALGRAVE, 
o. C., blz. 108-114. 

(2) Na de uiteenzetting van Newman's psychologische theorie onderzoekt P. Wal- 
grave welke plaats de Newmaniaanse opvatting over de verhouding tussen de 
ethische ervaring en de religieuze Godskennis, in de hedendaagse denkrichtingen 
inneemt. Zie WALGRAVE, o. c., blz. 207-214. 
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religieuze kijk op de wereld. Daartoe wordt geen opzettelijk denken 
vereist. De eerste beginselen van het geweten ontkiemen van zelf en 
groeien geleidelijk tot volbewuste overtuigingen. Welnu, het is bij die 
poging om zich een consequente wereldbeschouwing te scheppen dat 
het geweten tot de aanvaarding van Christus en van het katholicisme 
gebracht wordt, indien deze zich voordoen aan de geest. 

Het is mogelijk die spontane weg van het geweten door reflexieve 
bezinning om te denken tot een samenhangende en verantwoorde ge- 
dachtengang. Newman’s apologetica is niets anders dan dat. P. Walgrave 
onderzoekt achtereenvolgens de voornaamste beginselen van het ge- 
weten, de apologetische methode, de grote lijnen van de opbouw der 
wereldbeschouwing, om ten slotte die apologetica historisch te situeren. 


1. De voornaamste apologetische beginselen. 


In de geest ontkiemen dus vanzelf de beginselen van het geweten. 
Het eerste principe luidt dat de Voorzienigheid van de Schepper alles 
beheerst en leidt. Hoe streng en dreigend ook de Rechter weze onder 
wiens oordeel het zondig geweten ons plaatst, toch weten wij door 
de onverwoestbare hoop, die in onze zondige harten leeft, en die zich 
uit in de algemeen menselijke practijk van offer en gebed, dat God 
ook een Goede Vader is, dat goedheid de diepste trek is van de 
religieuze Godsfiguur. Dit idee (1) van een Voorzienigheid, die alles 
leidt en doordringt, is de grondregel der religieuze wereldbeschouwing. 

Aan dit eerste beginsel zijn twee andere beginselen ondergeschikt, 
dat van de natuur der dingen en dat der analogie. 

God leidt de wereld als Schepper. De dingen zelf en hun orde 
zijn van Hem. Zijn diepste inzichten en bedoelingen zijn in de natuur 
en de orde der dingen zelf gegeven en zullen dan ook blijken uit 
wat de concrete natuur en de stelling der dingen in het geheel op 
noodzakelijke wijze aan onze geest opdringen. Aldus krijgt bv. de 
ontwikkeling van het dogma haar plaats in het plan van de Voor- 
zienigheid. Ontwikkeling volgt natuurnoodzakelijk uit de aard vande 
zaak : indien God levende ideeën toevertrouwt aan ons discursief 
denken, dan ligt het in de natuur dat die ideeën zullen ontwikkelen. 

Ook het beginsel van de analogie, van de gelijkenis tussen de na- 
(1) Een nauwkeurige beschrijving van wat wordt weergegeven door idea bij 
Newman, zie Warcrave, o.C., blz. 96-97, en nota 1 van blz. 97. Het idee is de 
som der mogelijke aspecten van een werkelijkheid. Het verstand doorschouwt de 


dingen niet met één blik, maar verovert achtereenvolgens verschillende aspecten en 
benadert aldus geleidelijk de volmaakte voorstelling van een werkelijkheid, haar 
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tuurlijke en de bovennatuurlijke orde, sluit aan bij het beginsel van de 
Voorzienigheid. Al Gods werken dragen immers de stempel van één 
zelfde goddelijke Wijsheid; ze zijn ontworpen volgens dezelfde grote 
beginselen. Wanneer iets gebeurt volgens die wetten, die uit de 
schepping kunnen afgelezen worden, dan is het niet onwaarschijnlijk 
dat het van God komt. De ontwikkeling van het dogma vindt hier 
opnieuw een toepassing: omdat alle grote werken van God slechts 
geleidelijk groeien naar hun volmaaktheid, kan diezelfde wet van ont- 
wikkeling, merkbaar in de dogmatische traditie, a priori geen moei- 
lijkheid scheppen tegen de waarachtigheid van het christendom, wel 
integendeel. 

Het argument uit de analogie wordt door Newman aangewend 
om positieve waarschijnlijke vermoedens van de geest te doen mede- 
convergeren naar de beoogde gevolgtrekking, maar is vooral prac- 
tisch bij het afwijzen van de moeilijkheden, die ondanks de zekerheid 
van de godsdienstige ervaring toch het religieuze denken blijven omgeven. 


2. De apologetische methode. 


Welke is nu de methode volgens dewelke de religieuze denker 
uit het geweten opstijgt tot de erkenning van het christendom en de 
Kerk? Aangezien Newman’s apologetica slechts een ontleding en ver- 
antwoording is van de levende spontane groei van de godsdienstige 
wereldbeschouwing, zal zijn methode niet streng syllogistisch zijn ; ver- 
mits zij ontspruit uit het geweten zal zij evenmin zuiver historisch- 
wijsgerig zijn, d. w.z. enkel steunend op mirakelen en zichtbare ken- 
merken van de Kerk. Toch is het niet een loutere immanentie-apolo- 
getica, want het christendom als vrije beschikking Gods kan slechts 
uit feitelijke tekenen, niet louter uit vermoedens, bewezen worden. 

Zijn apologetiek gaat synthetisch vooruit door opeenhoping van 
onafhankelijke, naar een zelfde uitkomst toespitsende waarschijnlijk- 
heden, die mekaar bevestigen en verklaren. De laatste waarborg van 
juistheid bekomt men hier niet door de technische logica maar door 
de «illatieve zin» ot persoonlijke bewijsschattingskracht (1) van de 


(1) Volgens Newman immers bestaat er een grondige onevenredigheid tussen het 
spontane denken en de technische expliciete redenering. Door de beschouwing van het 
convergeren van waarschijnlijke argumenten naar éénzelfde uitkomst, kan de concrete 
levende geest zekerheid bekomen over de waarheid van die conclusie. Dit gebeurt 
door spontane natuurlijke redenering krachtens een persoonlijke synthetische oor- 
deelskracht, de «illatieve zin». Die illatieve zin vuit de wetten van de formele 
lozica aan, maar de spontane redenering die daaruit ontstaat is niet steeds in tech- 
nische formules uit te drukken. Vgl. Warcrave, o. C., blz. 98-107. 
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ernstig-godsdienstige mens, die van zijn geweten uit de conclusie reeds 
voorziet en in het licht van die presumptie het historisch bewijs- 
materiaal harmonisch ziet samenlopen naar dezelfde uitkomst. 

Onder deze samenlopende waarschijnlijkheden nu zijn twee soorten 
te onderscheiden : voorafgaandelijke, voortvloeiend uit vooropgezette 
beginselen, en historische, gehaald uit feiten. Waar beide samenlopen, 
bekomen wij de hoogst mogelijke klaarblijkelijkheid. In het apologe- 
tisch bewijs is de voorafgaande presumptie enigszins het voornaamste 
bestanddeel. Een rationeel verantwoord vermoeden kan zo sterk zijn, 
dat een voorzichtig mens, ook zonder de hulp der feiten, haar prac- 
tisch moet aanvaarden. Aldus is de waarschijnlijkheid, waarmede het 
geweten een openbaring van God verwacht, zo groot, dat, moest er 
één enkele openbaringsgodsdienst bestaan, waartegen geen positieve 
tegenbewijzen voorhanden zijn, dit voor velen zou volstaan om die 
godsdienst als de enige ware te erkennen. 

Die methode wordt door Newman vooral in het Essay verant- 
woord door een beroep op de eigen aard van de theologie en op de 
goddelijke Voorzienigheid, die onze geest met geëigende middelen 
heeft uitgerust om te komen tot voldoende waarheid en zekerheid, 
door een beroep ook op analoge gevallen uit andere gebieden, 
waarin dezelfde methode wordt toegepast. 


3. De apologetische weg. 


Hoe komt Newman op grond van die beginselen en langs deze 
methode tot de katholieke Kerk? Een ruwe schets van Newman’s 
apologetica moet tonen : fe hoe een sterk redelijk vermoeden van het 
geweten Gods openbaring te gemoet treedt, 20 hoe de aanvaarding 
van die openbaring aandringt op het geloof in de Katholieke Kerk. 

to, Uitgangspunt van de apologetische weg is het geweten, en wel 
gezien in zijn concrete situatie in de wereld. Wij kennen God door 
ons geweten, maar die kennis is oorspronkelijk maar een klein, zwak 
en onbepaald lichtje, dat wint in sterkte en helderheid naarmate wij 
aan dat geweten getrouw zijn. Maar dit lichtje wordt voortdurend 
bedreigd door onze hulpeloze zwakheid en onze ontrouw. Wij leven 
immers in een wereld, die beheerst door de driften en instincten, een 
brutale loochening is van de stille vermaningen en van het Godsbeeld 
van het geweten. Die wereld is zelfs in ons; zij is een stuk van onze 
persoonlijkheid geworden; onbewust nemen wij allerlei wereldse meningen 
als vanzelfsprekend aan. De wereld en de tijdgeest scheppen in onze 
geest eerste beginselen, die ons denken richten tegen ons geweten in. 
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Overweldigd door die macht van de wereld, voelt het kleine geweten 
zich niet opgewassen voor de grote taak zijn religieuze wereldbeschou- 
wing uit te bouwen. Meer nog, zelfs aan zijn klare uitspraken ge- 
lukt het ons niet steeds getrouw te blijven. Wij zondigen. Het kleine 
licht verbleekt. Wij zijn hopeloos verloren, van God vervreemd. 

In die concrete situatie kan het licht niet groeien tot de zuivere 
kennis van God en van Gods Wil. Het religieuze leven is tot mis- 
lukking gedoemd. Tegen dergelijk toekomstbeeld verzet zich echter 
het idee van een Goede Voorzienigheid, waarvan het geweten spijt alles 
blijft getuigen. Indien de Voorzienigheid de loop der dingen bestuurt, 
dan moet God het geweten te hulp komen, licht schenken over zijn 
Wezen en Wil, over de waarheden, die de inwendige stem zo vaag 
insinueert. Het valt te verwachten dat God zal ingrijpen. 

Vraagt zelfs die toestand niet dat God een even sterke en zicht- 
bare steun zende om de kracht van de wereld te breken? Wat zou 
dat anders zijn dan een zichtbare instelling, die met gezag een godde- 
lijke openbaring voorhoudt en over dezelfde sociale invloed kan be- 
schikken als de wereldmachten? In een geopenbaarde godsdienst zou 
het geweten de bevrediging vinden van zijn verwachtingen. 

In het licht van deze vermoedens is het voldoende dat het chris- 
tendom zich vertone met zijn geopenbaarde leer, die zo treffend op 
de overtuigingen van het geweten afgestemd is, en met zijn historische 
titels van goddelijke echtheid, om de instemming van de religieuze 
mens te veroveren. 

2o, Maar een geopenbaarde godsdienst kan zich in en tegen de 
wereld, zoals hij in feite is, niet zuiver bewaren zonder de leiding van 
een onfeilbaar gezag. De Openbaring, aan het vrije spel van de geest 
toevertrouwd, zou zich in het verstand van een intellectuele elite ont- 
wikkelen tot een hopeloze warboel van meningen. Opgenomen ander- 
zijds in de levende devotie van de massa zou de geopenbaarde waar- 
heid ontaarden tot allerlei vormen van bijgeloof. Slechts een onfeilbaar 
gezag kan de voortdurende uitgroeisels van de spontane dogmatische 
ontwikkeling verbeteren. Een openbaringsgodsdienst, die aan deze ver- 
moedens beantwoordt, wordt door het geweten slechts herkend in de 
katholieke Kerk, waar in feite de levende dogmatische ontwikkeling, 
dank zij een onfeilbaar gezag, niet tot hopeloze verbrokkeling maar 
tot een voortdurend opklarende geloofstheologie leidt. Aldus voert de 
apologetiek de religieuze denker, die trouw is aan zijn geweten, naar 
het katholieke Rome (1). 


(1) P. Warsrave besluit dit artikel met enkele rake nabeschouwingen. Hij wijst 
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Het fundamenteel apologetisch probleem: onveranderlijkheid 
en ontwikkeling. 


In het licht van deze apologetische methode kunnen wij beter de 
oplossing begrijpen van het bizonder probleem der ontwikkeling. Voor 
Newman bleef de apostolische leer steeds de enige bron en eerste 
regel van het geloof. De grondstelling van zijn theorie der ontwikke- 
ling moest dan ook luiden dat al de ontwikkelingen werkelijk deel 
uitmaken van de apostolische traditie, dat er wel groei is, maar geen 
echte toevoeging, geen instelling van nieuwe waarheden. Na de ont- 
dekking der ontwikkelingswet komt het er dan ook hoofdzakelijk op 
aan beide aspecten der traditie te verzoenen : onveranderlijkheid en 
ontwikkeling, overlevering en groei. Hoe kan de identiteit tussen de 
geëvolueerde hedendaagse geloofsinhoud en het historische uitgangspunt 
verantwoord worden? Dit is het probleem dat wij nu onderzoeken. 

De uiteenzetting valt uiteen in drie artikelen : het wijsgerig pro- 
bleem van de verzoening der beide ideeën ; de religieus-historische ver- 
antwoording der overeenkomst van de huidige geloofspunten met de 
apostelenleer ; een wijsgerig-historische verantwoording: welke zijn 
de kenmerken die echte ontwikkeling onderscheiden van verwording. 


er op dat Newman's bewijsmethode door samenloop van waarschijnlijkheden voor 
de apologetica een onschatbare aanwinst betekent. In die bewijsvoering moeten 
immers de vele apologetische argumenten niet één voor één afgewogen worden, 
maar in de eenheid van hun samenstraling bekomen zij een synthetische bewijs- 
kracht, die de som van de afzonderlijke argumenten ver overtreft. Het oordeel dat 
een bepaalde convergentie van waarschijnlijkheden zo sterk is, dat alleen de waar- 
heid van de aangewezen conclusie een voldoend: grond biedt voor het feit der 
convergentie, is echter geen zaak van de abstracte logica, maar van de denkende 
persoonlijkheid, die daarin aangewezen is op zijn rijke ervaring, op de gepaste 
gesteltenis, op geniale zin. Hierin werkt de «illatieve zin» van de denker. De con- 
vergentie voert in veel gevallen tot onwrikbare zekerheid, niettot een metaphysische, 
maar wel tot een morele zekerheid die alle positieve twijfel uitsluit. 

Het eigene van Newmans apologetica is wel dat de samenlopende waarschijn- 
lijkheden niet alleen historische feiten zijn, maar ook en in hoofdzaak vooraf- 
gaandelijke door het geweten te verantwoorden vermoedens. Newmans apologetica 
wordt door P. Warcrave geformuleerd als «een existentiële dialectiek van het 
geweten», d.i. een discursieve gedachtengang, niet helemaal herleidbaar tot een 
abstracte syllogistische redenering, die bovendien uitgaat van de beginselen van het 
geweten, en die, in haar geheel gezien, zich als een opheldering voordoet van een 
concrete en toch algemeen menselijke situatie van het geweten in de wereld, 

Newman, tenslotte, wil de traditionele argumenten van de geloofsverantwoording 
niet prijs geven, maar vat ze als uiterlijke tekenen die beantwoorden aan de 
presumpties van het religieuze geweten. 
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Art. 1. De verzoening der ideeën. 


Voor het wijsgerig denken stellen de begrippen onveranderlijkheid 
en ontwikkeling een klaarblijkelijke paradox. Deze antinomie maakt 
eigenlijk het grondprobleem uit der metaphysica: hoe kan iets iden- 
tisch zijn met zichzelf, dus niet veranderen; en toch groeien, dus 
wel enigszins aan verandering onderhevig zijn? Dit metaphysisch pro- 
bleem heeft de psychologisch en historisch aangelegde Newman niet 
erg bezig gehouden. Hij heeft de oplossing ervan met zijn gezond 
verstand steeds als medegegeven beschouwd. Toch geeft hij wel enkele 
elementen tot oplossing van het vraagstuk. 

In het Essay vinden wij een eerste formule om de identiteit in 
de ontwikkeling uit te drukken, nl. dat al de opzichten die de uit- 
eindelijke gestalte van het idee uitmaken, impliciet vervat liggen in 
het oorspronkelijk idee, d.i. in een soort van werkelijke, maar duistere 
aanschouwing, waarvan de rijke inhoud in abstracte begrippen kan 
ontplooid worden (1). Die implicietheid kan zich op verschillende 
wijzen voordoen. 

Een tweede formule, die vooral geldt voor het geheel van de 
katholieke leer, stelt deze als een organische eenheid voor. Het latere 
dogma is de volmaakte uitgroei van een onvolmaakt voor-stadium, 
zoals de man de volmaakte vorm is van de knaap. 

Een logische formule tenslotte: gevolgtrekkingen zijn in de voor- 
afgaande stellingen reeds begrepen. De gevolgtrekkingen zijn in zeker 
opzicht wel toevoegsels, maar strict gesproken behoren zij werkelijk 
tot de geloofsschat. Is die formule toe te passen op de ganse, levende 
ontwikkeling, inzover Newman deze aanziet als, een spontane, levende 
redenering, dan is ze maar een ander opzicht van de eerste formule. 


Art. 2. De religieus-historische oplossing. 


De hier aangewende methode is een typische toepassing van de 
Newmaniaanse bewijsvoering door samenwerking van antecedent pro- 
bability en evidence. In het geval van de dogmatische ontwikkeling 
is echter het redelijk vermoeden van de religieuze geest zo sterk dat 
de bevestigende getuigenissen uit de geschiedenis van het dogma slechts 
ex abundante, als een toemaatje, op de koop toe, gegeven worden. 


(1) Denk hier weerom aan de onevenredigheid tussen impliciete redenering en 
technische, expliciete redenering. De expliciete redenering tracht de rijkdom van de 
spontane kennis te benaderen zonder ooit adaequaat de inhoud ervan in passende 


formules te kunnen uitdrukken. 
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A. Dat voorafgaandelijk religieus vermoeden ten gunste van de identi- 
teit van het oud christelijk geloof met de moderne katholieke leer 
wordt in drie tijden uitgewerkt. 


to Reeds vóór alle onderzoek der feiten valt een echte, getrouwe, 
door God bedoelde ontwikkeling in het dogma te verwachten. 

Newman's eerste grondprincipe is hier het dogmatisch beginsel: 
een bepaalde, onveranderlijke, bovennatuurlijke waarheid werd door 
God in de tijd geopenbaard, opdat de mensen door het geloof in die 
waarheid hun zaligheid zouden bewerken. Dit waarborgt meteen dat 
die waarheid niet kan verloren gaan noch substantieel verworden. Die 
openbaring — aldus het tweede beginsel — zal in het menselijk ver- 
stand leven volgens de natuurlijke wetten van het verstand. Dit wordt 
bevestigd door de theorie der analogie, volgens dewelke Gods plan in 
de bovennatuurlijke orde dezelfde beginselen volgt als in de natuur- 
lijke orde. 

De algemene lijn van het bewijs volgt duidelijk uit die twee be- 
ginselen. Volgens de wetten van het verstand kan het idee (1) van een 
objectieve werkelijkheid niet ineens, doch slechts stuksgewijze door de 
menselijke geest opgenomen worden. Is het daarbij een levend idee, 
dan zullen zijn aspecten des te talrijker zijn, en heeft het een sociale 
en politieke draagkracht, dan zal de toedracht van zijn ontplooiing 
des te ingewikkelder en wisselvalliger zijn (2). Welnu, het christen- 
dom is zulk een idee, objectief, levend en maatschappelijk. Wij kun- 
nen dus reeds vooraf aanvaarden 1° dat het slechts door een grote 
ontwikkeling tot zijn volledige ontplooiing zal komen (krachtens het 
tweede beginsel), en 20 dat die ontwikkeling geen verwording zal zijn 
(krachtens het dogmatisch beginsel), maar een door God gewilde vol- 
lediger uitdrukking van de oorspronkelijke openbaring. 

Dat is de hoofdzaak van het bewijs. Het grootste deel van Newman’s 
uiteenzetting handelt over de aanpassing van die algemene gedachte 
aan de christelijke vraagstelling : het christelijk idee doet immers zijn 
intrede in de wereld op een heel bizondere wijze, nl. door een open- 
baring, die onder goddelijke ingeving aan de H. Schrift is toevertrouwd. 
Heeft de inspiratie het werk van de ontwikkeling niet onnodig ge- 
maakt? Daartegen voert Newman enkele bedenkingen aan. Ideeën, 
zegt hij, zijn in de geest ; de onsystematische aard, de verscheidenheid, 


(1) Vgl. hoger, nota 1 op blz. 341. 
(2) Uitvoerige beschrijving der ontwikkeling van een idee, zie WALGRAVE, 0. C,, 
blz. 167-173. 
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de beeldrijke stijl van de H. Schrift maken dat haar rijkdom slechts 
geleidelijk voor de geest wordt ontsloten. Bovendien kan een tekst 
niet al de mogelijke vormen bevatten die de openbaring zal aannemen 
als zij leeft in een zo rijk geschakeerde gemeenschap als het christen- 
dom. Daarbij kan de juiste omlijning van ingewikkelde begrippen 
slechts door ontwikkeling geschieden. Ten slotte roept de H. Schrift 
allerlei vragen op die zij niet beantwoordt, als bv. de kwestie van 
de canon. De aard van de H. Schrift, besluit Newman, versterkt dus 
veeleer onze presumptie dat ontwikkelingen in de geloofsleer door God 
zelf voorzien zijn. 

Ter bevestiging van deze uiteenzetting toont Newman door analo- 
gieën uit de openbaring en uit de natuur hoe de ontwikkelingswet 
een algemeen kenmerk is van Gods handelwijze met de mensen. De 
prophetieën bv. van het Oude Testament vormden geen losse reeks 
van op zich zelf staande openbaringen, maar een geleidelijke, steeds 
in helderheid en concreetheid toenemende ontsluiting van het zelfde 
toekomstvisioen. 


2o A priori valt een onfeilbaar gezag te verwachten, als leidend en 
waarborgend beginsel van de ontwikkeling. 

a) Wie zal uitmaken of die vruchtbare ontwikkeling van de openbaring 
geen verwording is, of ze strookt met de oorspronkelijke revelatie ? 
Een theoloog misschien, die een volledige kennis van de dogmatische 
geschiedenis zou bezitten? De aard zelf, de veelzijdigheid van de 
concrete ontwikkeling maakt dit onmogelijk. De theoloog immers, 
gewikkeld in het gewoel der levende beweging, kan nog niet van op 
de nodige afstand een objectief, onpartijdig oordeel uitspreken. De 
ontwikkeling zelf is bovendien in haar levende veelzijdigheid veel te 
subtiel, te onoverzichtelijk. Vooral sommige vormen van evolutie zijn 
uiterst delicaat: de maatschappelijke, de ethische, de sociale en poli- 
tieke ontwikkelingen van het christendom zijn aan te veel voor het 
verstand oncontroleerbare invloeden onderworpen, opdat de theoloog 
ontwikkeling van verwording onderscheide. Tenslotte is de Kerk een 
gemeenschap in de wereld: zonder sterk gezag zou het wereldse 
denken vlug in de Kerk doordringen, haar leer ontbinden en ver- 
brokkelen, en voeren tot scepticisme. 

Er is dus een levend en door God geleid gezag nodig. Dit wordt 
bevestigd, van buiten uit, door de eeuwenlange ervaring van het chris- 
tendom. Wordt het onfeilbaar gezag verworpen of vervangen door 
andere gezagswaarden (Bijbel, Staatskerk), dan moet in de loop van 
de ontwikkeling ofwel de eenheid van gemeenschap opgegeven worden, 
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zoals in het Protestantisme, ofwel moet, zoals in het Anglicanisme, 
de eenheid van leer zelf wijken om allerlei tegenstrijdige opinies 
binnen de ene godsdienstige gemeenschap te dulden. 

Ook de wetenschap, die door objectieve studie de wezensken- 
merken van echte ontwikkeling en van verwording kan vaststellen, 
is piet bij machte met haar subtiele argumentatie de mensen tot gids 
te dienen in het zo ingewikkelde probleem van het christendom. Wel 
kan zij helpen de moeilijkheden weerleggen, die tegen de beslissingen 
van het onfeilbaar leergezag worden ingebracht. 

Indien God het dus ernstig meende met zijn aan mensen toe- 
vertrouwde openbaring, dan kunnen wij met recht verwachten dat Hij 
haar begiftigd heeft met het noodzakelijk middel ter voorkoming van 
alle verwording, met een onfeilbaar gezag. 

b) Newman geeft nog een tweede bewijs, waarin het beginsel van de 
analogie speelt. 

Een algemeen beginsel omtrent de Voorzienigheid zegt dat God 
in dezelfde lijn voortgaat waarin hij begonnen is. Zijn grote plannen 
zijn ordevol gebouwd, steunend op één grondbeginsel. Het christendom 
nu is een geopenbaarde godsdienst en eist met goddelijk gezag dat 
ieder mens zijn boodschap als onfeilbaar woord van God zou aan- 
vaarden. Het is dus van meet af aan op het gezagsbeginsel gebouwd. 
Vermoedelijk zal dan ook de onvermijdelijke dogmatische ontwikkeling, 
het ontplooien van de rijke openbaringsinhoud gecontroleerd en ge- 
waarborgd worden door dat zelfde gezag. 

Ook de natuurlijke godsdienst kan hier tot vergelijkingspunt dienen. 
Deze berust even goed op een gezagsbeginsel, het geweten, een in- 
wendig, subjectief, feilbaar gezag weliswaar, maar dat toch in alles 
volstrekte gehoorzaamheid eist. 

Uit die beide argumenten volgt met een sterke waarschijnlijkheid 
dat een levend en door God gewaarborgd gezag het dogmatische leven 
in de Kerk zal leiden. 

c) Maar zijn er geen tegenargumenten, die het bestaan van een der- 
gelijk gezag a priori onwaarschijnlijk maken? Schijnbaar wel : Newman 
zelf heeft ze destijds in zijn Via Media geformuleerd. Thans weet hij 
die opwerpingen te weerleggen (1), zodat hij besluit dat geen ernstige 
gronden een levend en onfeilbaar gezag in de Kerk onwaarschijnlijk 


maken. 


(1) De twee zwaarste opwerpingen kunnen bondig aldus samengevat worden, 
19, De openbaring moeten wij op gezag aanvaarden. Maar wij moeten beginnen 
met dat gezag zelf te aanvaarden. Welnu, de rede kan ten hoogste een zedelijke 
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go De Katholieke Kerk alleen beantwoordt aan die verwachtingen. 
De verwachting van een onverworden ontwikkeling onder de leiding 
van een onfeilbaar gezag, wordt alleen in de katholieke Kerk ver- 
wezenlijkt. fe Zij alleen ontplooit voor onze ogen in haar geschiedenis 
het tafereel van een gestadige dogmatische groei. Het feit van de 
ontwikkeling is door iedereen erkend. De nieuwe ophelderingen van 
de oude geloofsschat passen echter zo logisch in elkaar, dat zij samen 
een harmonisch systeem vormen, dat slechts als geheel kan verworpen 
of aangenomen worden. De ketterijen integendeel zijn onvruchtbaar 
en vertonen geen samenhang in hun leer. 2o De Katholieke Kerk is 
bovendien de enige religieuze gemeenschap, waarin het gezag er weet 
van heeft onfeilbaar te zijn. 

Wij kunnen besluiten dat de katholieke Kerk de authentische 
draagster moet zijn van de goddelijke openbaring en dat God in haar, 
door middel van het onfeilbaar gezag, de ontwikkeling der openbarings- 
traditie voltrekt in onvervalste trouw aan het eerste openbaringsge- 
geven, m. a. w. dat de katholieke dogmatische uitgroeisels geen ver- 
wordingen maar aardgetrouwe ontwikkelingen zijn. — 


B. De historische aanvulling van het bewijs. 

Het redelijke vermoeden uit het geweten dat de ontwikkeling van 
de traditie in de Kerk geen afwijking van het primitief gegeven zal 
zijn, is zo sterk dat een bevestiging door de afzonderlijke historische 
feiten eigenlijk overbodig is. Enkele steekproeven, op de koop toe 
gegeven, volstaan om de a priori gewonnen hypothese tot een defini- 
tief verantwoorde thesis te verheffen. Newman onderzoekt de ontwik- 
keling van enkele geloofspunten, vooral van het dogma der Menswor- 


klaarblijkelijkheid winnen dat het gezag in Gods naam spreekt. De waarde van het 
gezag steunt dus maar op waarschijnlijke argumenten en is niet volstrekt zeker; dan 
moet al wat door dit gezag wordt voorgehouden aan dezelfde onzekerheid lijden. 
— Im het Essay antwoordt Newman hoofdzakelijk dat de opwerping steunt op een 
logische vergissing : een gezag kan onfeilbaar zijn, zo nochtans dat ik van die onfeil- 
baarheid slechts een waarschijnlijke kennis heb. Met behulp van de kennistheorie uit 
de Grammar of Assent is een meer afdoende antwoord op te bouwen. Een reli- 
gieus gave mens kan door de convergentie van waarschijnlijke argumenten komen 
tot de volstrekte zekerheid dat het gezag in Gods naam spreekt en onfeilbaar is. 

2°. Een onfeilbaar gezag zou de spontaneiteit van de rede vernietigen, ons 
beroven van onze persoonlijke verantwoordelijkheid en aan ons geloof het verdien- 
stelijk karakter van een zedelijke proef ontnemen. — Breedvoerig weerlegt Newman 
dit in de Apologia. Bij het aanvaarden van een onfeilbaar gezag laten mijn zede- 
lijke gesteltenis, vrijheid en verantwoordelijkheid zich gelden. Naast de onfeilbare 
uitspraken ligt bovendien een breed terrein open voor persoonlijk onderzoek. Het 
gezag zelf wordt in zijn uitspraken geleid niet door willekeur, maar door de kerke- 
lijke traditie, enz. 


en ht ge 
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ding en van het primaatschap van de Paus. P. Walgrave verwijlt 
niet langer bij deze, tenslotte bijkomstige, ontledingen. 


Art. 3. De wijsgerig-historische oplossing 


Voor de gelovige denker staat de uitkomst van de vorige bewijs- 
voering vast; ze gaat immers uit van en is stevig gebouwd op het 
geweten en het geloof. Vanuit de rede echter worden nog moeilijk- 
heden aangebracht. De oud-christelijke meningen en gebruiken groeien 
op natuurlijke wijze uit tot de hedendaagse katholieke leerstukken. 
Maar ook in de natuur volgt bederf, verwording, op bloei en rijpheid. 
Een natuurlijke opeenvolging kan dus voor de rede nog geen onver- 
valste gaafheid waarborgen, kan niet bewijzen dat het dogma in de 
apostelenleer vervat is. Tegen die moeilijkheid stelt Newman zijn 
theorie der zeven kenmerken vast, kenmerken die slechts bij echte 
ontwikkelingen aangetroffen worden en die daarom als criteria kunnen 
dienen om de gave ontwikkeling van het oorspronkelijk idee te onder- 
scheiden van de verwordingen. 

Alle critici zijn het eens om die bekende theorie der zeven ken- 
merken een prachtstuk te noemen van historisch-wijsgerige ontleding. 
Maar zij begrijpen niet steeds de betekenis van het geheel, noch hoe 
die kenmerken in Newman’s apologetiek werkelijk ter zake gebruikt 
worden. Daartoe moet men steeds voor de geest houden dat de zeven 
kenmerken de vrucht zijn van een psychologisch beschrijvende ont- 
leding van de totale maatschappelijke ontwikkeling van de ideeën, 
van de beschouwing.van die spontane, schier onbewuste groei, die 
gericht en gestuwd wordt door eerste beginselen, waarin de ganse 
ervaring en al de krachten van de persoon en de geschiedenis zich 
laten gelden; van een groei die leidt tot een geheel van opvattingen, 
waarvan al de delen in elkaar moeten passen op een wijze die de 
eisen der logica niet te niet doet; die zich uitspreekt in een typische 
gedraging ; en bij dat alles ofwel verwordt, ofwel zich zuiverder en 
volmaakter verwezenlijkt. Door die ontleding is in Newman stilaan 
het wijsgerig idee van de echte ontwikkeling, onderscheiden van de 
verwording, gerijpt ; hij heeft de kenmerken ervan in het licht gesteld 
en met voorbeelden geïllustreerd. 

Bij de toepassing heeft Newman opnieuw het oog gehouden op 


de ganse veelzijdige groei van het dogma in het gehele leven van de 


Kerk. De kenmerken zullen dan ook hoofdzakelijk dienen als criteria 
die het geheel van de traditie betreffen, slechts in tweede plaats — en 
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dan nog niet altijd — om de ontwikkeling van afzonderlijke leerpun- 
ten te beoordelen. Overlopen wij vlug de zeven kenmerken (1). 

1. Het eerste kenmerk : de bewaring van het type is één van 
Newman’s lievelingsideeën. In zijn definitieve vorm betekent de 
preservation of type de onveranderlijkheid van de van buiten uit ge- 
ziene verhouding der delen in het geheel. Het gaat hier om de 
uiterlijke verschijning en de gedraging, waarin het idee zich uitspreekt. 
Het behoud van die typische structuur, vooral indien dit gebeurt 
spijt vele en belangrijke ontwikkelingen, biedt een sterke waarborg 
voor de getrouwheid van die ontwikkelingen. Want de bewaring van 
het type is precies teken dat ook het bezielend idee en de grondbe- 
ginselen die het éthos richten, onveranderd bleven. Te streng moet 
die onveranderlijkheid evenwel niet opgenomen worden: echte ont- 
wikkeling is normaal gesproken gekenmerkt door bewaring van het 
type; verwording anderzijds pleegt die typische structuur te verstoren ; 
maar ook hier bevestigen uitzonderingen de regel. 

De toepassing van dit kenmerk op de Kerk is voor Newman’s 
bekering beslissend geweest. De Katholieke Kerk maakt in haar zicht- 
bare structuur en gedraging, dezelfde typische indruk die weleer de 
oude christelijke gemeenschap op haar omgeving maakte. Nu, zoals 
in de eerste tijden, doet zij zich in de ogen van de buitenwereld 
voor als een geheime, magische en dweepzieke superstitie. Nu, zoals 
in de vierde eeuw, verschijnt zij als de catholica, goed georganiseerd, — 
dicht aaneengesloten en onverdraagzaam, te midden van een coalitie 
van ketterijen, die voortdurend veranderen en uiteenvallen. Nu, zoals 
in de vijfde en zesde eeuw, is zij rond Rome geschaard, front makend 
tegen regionale scheuringen, door vele burgerlijke regeringen verdrukt 
en omringd door de vijandschap der wijsgerige scholen. Kortom, de 
politieke situatie en gedraging van de Kerk in de wereld is onveran- 
derd gebleven. Zij verwekt steeds dezelfde sympathieën en vijand- 


(1) P. Warcrave zet eerst nog een ander wanbegrip recht. Newman roept hier 
regelmatig de gelijkenis in tussen het leven der ideeën en het leven der organische natuur. 
Hij vestigt evenwel zijn aandacht niet op hoofdzakelijk het leven van de organische 
natuur, maar wel op de levende verschijning der kerkelijke traditie, die hij eigenlijk zeer 
goed kent, maar die hij hoopt duidelijker te kunnen uitdrukken door vergelijking 
met de zintuiglijke werkelijkheid van het biologisch leven. Die vergelijking is een 
onadaequate, maar practische toelichting voor een onstoffelijke, moeilijk vatbare 
werkelijkheid. 

Wij verwijlen ook niet bij de historische toepassing van die kenmerken op het 
christendom. Newman heeft er overigens zelf maar beknopte schetsen van gegeven. 
Niettemin geeft hij blijk van een merkwaardige eruditie, een grondige kennisen een 
juist begrip van de Vaders, 
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schappen, en neemt tegenover de problemen dezelfde houding aan. 
Dit kan alleen geschieden zo het bezielend idee daaronder onverzwakt 
en onverworden voortleeft. 

2. Het tweede kenmerk : de identiteit der beginselen is even 
belangrijk, maar sluit aan bij de binnenzijde van het éthos. Het 
êthos van een denker of van een gemeenschap, d.i. de typische 
tendenz of geest die het ganse levende denken van mens of gemeen- 
schap kenmerkt, wordt eigenlijk bepaald door eerste beginselen. Dit 
zijn meestal onbewuste vooropstellingen, die de innerlijke aard van 
een mens of een gemeenschap uitdrukken en die de ontwikkeling 
leiden. Zo dezelfde beginselen met onverminderde kracht blijven leven 
dan is dit de sterkste waarborg voor de getrouwheid der ontwikkeling, 
meer nog dan de onveranderlijkheid in materiële leerpunten. Ook de 
geloofsintuitie werd vruchtbaar in een reeks beginselen, abstracte, 
ethische of practische vooropstellingen, die de geest, de richting be- 
palen van het theologisch denken. In het Essay somt Newman een 
tiental van die principes op, zo bv. het dogmatisch beginsel: er is 
een dogmatische waarheid, die definitief en onherroepelijk is, met een 
bepaalde, vatbare inhoud. Die beginselen doen de leer groeien, maar 
blijven zelf onveranderd. 

3. Het derde kenmerk: assimilatiekracht, drukt op het verband 
met de omgeving. Assimileren is iets vreemds in zich opnemen en 
tot een organisch bestanddeel van zich zelf verwerken. Op de Kerk 
toegepast wil dit zeggen, dat de rijkdom van religieuze gedachten, 
gebruiken en riten, die buiten de Kerk bestaan, alsook de hogere 
geestescultuur van het historisch milieu, door haar aangenomen en 
in haar synthese verwerkt worden, niet zonder daarbij hun betekenis 
te wijzigen. De opgenomen elementen zijn meestal niet van dogma- 
tische aard, maar behoren eer. tot de wisselende inkleding van de 
leerstukken. Kracht tot dergelijke verwerking kan volgens Newman 
als toetssteen dienen voor een getrouwe ontwikkeling. Assimilatiekracht 
is er immers een teken van dat onder de ontwikkeling een levend, 
zelfstandig idee werkzaam is, een idee dat eenheid en concentratie 
geeft aan de aanwassende elementen. 

4. Het vierde kenmerk is : logische gevolglijkheid. De ontwik- 
keling van het idee is hoofdzakelijk een spontaan redeneringsproces: 
ons verstand verovert achtereenvolgens verschillende aspecten, die 
mekaar aanvullen, verklaren, bevestigen en die aldus de volmaakte 
voorstelling van de werkelijkheid, haar idee, benaderen. Die ganse 
levende groei, waarvan de technische redenering slechts een deel is, 
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kan door de formele logica enigszins uitgedrukt worden. De logische 
gevolglijkheid van dat proces is dan een toets van getrouwe ontwik- 
keling. 

5. Het wijfde kenmerk : anticipatie van de toekomst. Krachtens 
de logische gevolglijkheid mogen wij vermoeden dat leerstukken, die 
eerst later volledige klaarheid en universele aanvaarding in de Kerk 
verwierven, toch reeds in de eerste tijden bij één of ander denker in 
een min of meer onbepaalde en onuitgewerkte gedaante tot uiting zijn 
gekomen. Indien dergelijke voorafschaduwingen zich voordoen, dan 
bewijzen zij ten minste dat de latere ontwikkelingen reeds in de 
atmosfeer van de vroegste Kerk leefden, besloten in een min of meer 
onbewust gedachtencomplex. Zij vormen een nieuw criterium van 
ware ontwikkeling. 

6. Conservatisme is het zesde kenmerk. Echte ontwikkeling 
voegt wel iets nieuws bij het verleden. Maar het oude zelf wordt 
niet verdrongen, noch verminkt door het nieuwe. Het kan wel in een 
later stadium zeer omvormd lijken, niet noodzakelijk echter omdat het 
verloren ging in het nieuwe, maar veeleer omdat het er zijn volmaakte 
vorm, zijn levende ontplooiing in vond. Het blijft in zijn kern be- 
waard. De latere vorm is slechts de volgroeide gestalte, waartoe de 
oude, onvolmaakte en voorlopige uitdrukking wezenlijk in aanleg 
was. Aldus, illustreert Newman, zal de verheffing van O. L. Vrouw 
de glorie van haar Zoon niet verduisteren, doch veeleer bevestigen 
en in een nieuw licht plaatsen. Aldus worden ook de oude bijbelse 
en patristische stellingen in de hedendaagse theologie bewaard. Derge- 
lijk conservatisme biedt een nieuwe norm van gave ontwikkeling. 

7. Duurzaamheid is een laatste kenmerk. Sluipt immers een kiem 
van verwording in de evolutie binnen, dan ontwikkelt zij zich ver- 
der en stuwt natuurnoodzakelijk naar ontbinding. Verwording kan 
niet duurzaam zijn, tenzij de ontwikkelingsdrang, het leven zelf ge- 
weken is en de uiterlijke vormen kunstmatig in het bestaan worden 
gehouden. In een periode van verval kunnen traditie en gewoonte 
levenloze ideeën enigszins bewaren maar dan slechts tijdelijk. Levende 
duurzaamheid daarentegen is een waarborg van aardgetrouwe ontwik- 
keling. Het feit dus dat de Kerk na tweeduizend jaren nog jeugdig 
en fris aan de stroming van het leven deelneemt, getuigt voor haar 
onverworden zelfstandigheid. 

Zoals wij reeds aanmerkten, zijn de zeven kenmerken gewonnen 
door de beschouwing van de totaliteit van het kerkelijk leven. Zij 
hebben dan ook betrekking ofwel alleen op de kerkelijke traditie in 
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haar geheel gezien (eerste, derde en zevende kenmerk), of toch hoofd- 
zakelijk op het geheel, alhoewel sommige ook zeer goed op afzonder- 
lijke leerpunten toegepast kunnen worden (vooral vierde, vijfde en 
zesde kenmerk). Bovendien past het niet die kenmerken afzonderlijk 
in hun onafhankelijke kracht te beschouwen, maar wel als een bundel 
elkaar aanvullende en bevestigende criteria : gezamenlijk verwezenlijkt 
vormen zij een indrukwekkend bewijs. Ten laatste valt nog aan te 
merken dat deze bewijsvoering van wetenschappelijke en controversiële 
aard is: ze dient om wetenschappelijke moeilijkheden uit de weg te 
ruimen. De gelovige evenwel kan op zulke fijne en ingewikkelde, 
niet door eenieder bruikbare argumenten niet aangewezen zijn; hij 
heeft de beslissing van een levend gezag nodig. 


Besluit : Dialectische of theologische oplossing ? 


Laten wij bij wijze van besluit de theorie van Newman situeren 
in de hedendaagse stromingen. Het besproken probleem gaf in de 
theologische middens aanleiding tot velerlei stellingen. Vooral twee 
strekkingen lopen uiteen in het antwoord op de preciese vraag: 
het kerkelijk leergezag beslist of een bepaald leerpunt onder het 
formeel voorwerp van het geloof valt, maar waarvandaan haalt de 
kerkgemeenschap haar waarborg dat het gedefinieerde geloofspunt deel 
uitmaakt van de primitieve openbaring? 

De oplossing van de eerste groep is hoofdzakelijk dialectisch : 
zij leggen de nadruk vooral op logische gevolglijkheid als teken 
van gave ontwikkeling. Sommigen (R. Schultes is er het type 
van) zien in de ontwikkeling van de traditie een uitdrukkelijke 
ontvouwing, door middel van verklarende syllogismen, van wat reeds 
formeel in de openbaring was besloten; anderen (E. Marin - Sola bv.) 
zien er een werkelijke vooruitgang in, waarbij door middel van de 
echte gevolgtrekkende sluitrede, de virtuele inhoud van de openbaring 
uit het primitief gegeven wordt afgeleid. Allen echter vinden de 
waarborg der identiteit van de geloofsinhoud in de logische gevolg- 
lijkheid : al de latere geloofspunten moeten op dialectische wijze tot 
het expliciet geloof der eerste tijden kunnen herleid worden. Het 
kerkelijk leergezag heeft hier maar een extrinsieke en negatieve rol, 
inzover zij het werk van de rede voor toevallige dwalingen behoedt. 

De tweede oplossing is hoofdzakelijk theologisch (Newman, de 
la Barre, M. Blondel, R. Draguet). Zij beklemtoont veel meer het 
bovennatuurlijk geloof en het bovennatuurlijk orgaan van dit geloof, 
nl. het leergezag van de Kerk. Zij vindt de waarborg der identiteit 
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in de kerkelijke uitspraak zelf. De rede heeft een groot aandeel in de 
uitwerking van het geloof. Het geloofsobject is echter niet voorwerp 
van louter verstandelijk inzicht. Zowel de latere bepalingen als de 
eerste formules drukken een mysterie uit. De band tussen die for- 
maules zal dan ook wel van mysterieuze aard zijn. Om een definitieve 
waarborg van gave ontwikkeling te bezitten, moet het werk van de 
rede dan ook aangevuld worden door een bovennatuurlijke functie 
van de Kerk, haar onfeilbaar leergezag. 


Newman's theorie kan het best onder de oplossingen van het 
laatste type gerangschikt worden, maar dan met deze nuance dat hij 
een positieve en grote rol aan de rede toekent. De ontwikkeling is vol- 
gens hem het werk van de rede en het normatief beginsel van die 
ontwikkeling moet dan ook in de regels van de rede gezocht wor- 
den. Soms zal de rede het gehele werk kunnen doen. In andere 
gevallen niet. Dat is niet zo wonderbaar, gezien de onevenredigheid 
tussen de spontane kennis en de wetenschappelijke techniek, en ge- 
zien het mysterieus karakter van de openbaring. In deze gevallen zal 
het leergezag een bizonder definitief woord spreken, zonder nochtans 
de rede op zij te stellen. Het leergezag vult aan. Een individueel 
theoloog kan, geleid door zijn diepe geloofsbeleving, door lange 
theologische ervaring, door veelzijdige bezinning met zekerheid de 
ware conclusie treffen ; zijn «illatieve zin» zal hem miet bedriegen. 
Maar het zal hem onmogelijk zijn zijn inzicht uit te werken in een 
vorm die aan de eisen der logica voldoet. Het leergezag zal in dit 
geval, onder de onfeilbare leiding van de H. Geest, ten overstaan 
van de ganse Kerk er voor borg staan dat die conclusie werkelijk 
besloten ligt in de primitieve geloofsschat. Het criterium voor de 
trouwe ontwikkeling is dan het onfeilbaar leergezag. 

Het wordt tijd dat wij ons betoog beëindigen. Het is de lezer 
waarschijnlijk duidelijk geworden hoe oorspronkelijk en veelzijdig 
Newman het ontwikkelingsprobleem heeft belicht en opgelost: zowel 
aan de rede als aan het kerkelijk leergezag laat hij volle recht 
wedervaren. De betekenis van Newman’s algemene apologetische 
methode voor de religieus ontvankelijke mens kan niemand ontgaan; 
vooral de godsdienstleraar zal er inspiratie in vinden, en bovendien een 
welkome aanvulling voor de historische argumenten van onze tradi- 
tionele apologetica. Dat Newman ons thans meer vertrouwd is ge- 
worden, danken wij aan de diepgaande studie van P. Walgrave. 
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Acta et Documenta 


Acta Apostolicae Sedis 


Documenta relativa ad iubileum anni sancti MCML. 


PRAENOTA 


Hoc anno in festo Ascensionis D.N.I.X., die 26a Maii, Summus Pon- 
tifex Pius XII edidit bullam, qua universo Orbi annuntiavit iubilaeum 
maximum anno MCML Romae lucrandum. 

Ad imitationem iubilaei Veteris testamenti, Ecclesia induxit iubilaeum 
spirituale tamquam tempus plenissimae remissionis peccatorum et reditus 
universalis ad Christum et pacem christianam. lubilaeum, prout signifi 
cat ipsum remissionis beneficium, est indulgentia plenaria a Romano 
Pontifice in quibusdam circumstantiis sollemniter concessa, cum variis 
privilegiis et facultatibus spriritualibus. Haec indulgentia dicitur plenissi- 
ma ratione sollermnis promulgationis qua conditiones et tempus ad eam 
luerandam indicantur ; ratione finis generalis obtinendi : promulgatur 
enim iubilaeum ut magnum obtineatur commune bonum, ut sunt sancti- 
ficatio christianorum, unitas fidei, pax universalis; ratione operum ad in- 
dulgentiam lucrandam praescriptorum: haec enim fideles magis disponunt 
ad paenitentiam et fervorem spiritualerm adeoque spes concipitur certioris 
efficaciae indulgentiae; tandem ratione specialium facultatum, quae con- 
fessariis conceduntur ut fideles penitus a culpis mundentur et a vinculis 
solvantur (1). 

lubilaeum anni MCML est iubilaeum ordinarium aut maximum seu 
quod regulariter i.e. elapso 25 annorum numero indicitur in Urbe lucran- 
dum. Distinguitur a iubilaeo extraordinario aut minori quod Summus 
Pontifex pro arbitrio suo in quibusdam circumstantiis concedit, eg. 
occasione exaltationis ad supremum Pontificatum vel recurrente aliquo 
sollemniore anniversario. 

Ordinarie post peractum Annum Sanctum, in quo Romae indulgentia 
lucrari potest, concedi solet extensio iubilaei ceteris orbis partibus per ali- 


quot menses anni sequentis. 
ee 
x x 


Docurnenta relativa ad hoc iubilaeum maximum in « Acta Apostolicae 
Sedis» anni MCMXXXXVIV edita sunt. Sunt praesertim Bulla indictionis, 
Constitutiones Apostolicae et Documenta complementaria S. Paenitentiariae, 


(1) Coll. Brug., XLV, 1949, p. 449. 
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Ll. Bulla « Iubilaeum maximum»: Zndictio iubilaei annt sancti 
MCML. 


In hac bulla indicantur finis generalis promulgationis iubilaei, tempus 
et conditiones ad indulgentiam lucrandam simulque intentiones generales 
et speciales Summi Pontificis. 

Finis iubilaei maximi. 

lubilaem maximum, quod per proximi anni decursum hac in Alma 
Urbe celebrabitur, eo potissimum spectat ut christianos omnes non modo 
ad admissorum expiationem revocet emendationemque vitae, sed etiam 
ad virtutem sanctitudinemque assequendam, secundum illud: «Sanctifica- 
mini et estote sancti, quia ego sum Dominus Deus vester» (1). Ex quo 
quidem facile cernitur quae quantaque sit antiquissimi huius instituti 
utilitas. Si enim homines hanc Ecclesiae vocem exaudierint, si a terrenis 
fluxisque rebus ad aeterna se converterint perpetuoque mansura, tum 
procul dubio optatissima illa habebitur renovatio animorum, ex qua non 
tantum privati, sed publici etiam mores christianis praeceptis christiano- 
que afflatu conformabuntur. Siquidem cum recta vivendi ratio singulorum 
mentes permovet ac sincere efficienterque dirigit, tum necessario conse- 
quitur, ut nova quaedam vis atque impulsio universam attingat ac per- 
vadat humanae consortionis compagem, quae ad meliorem felicioremque 
rerum ordinem revocetur. Atqui, si umquam alias, hodie potissimum 
necesse est Evangelii veritate virtuteque reformare omnia. Hominum nisus, 
quamvis sint laude digni, nec fallacibus moveantur rationibus, tantae 
huic rei impares tamen sunt; augusta solummodo religio, quae superno 
auxilio divinaque gratia innititur, tam grandem potest suscipere causam, 
eamdemgque, actuose contendentibus omnibus, ad salutiferum exitum ad- 
ducere. 

Fideles instituantur de iis quae pertinent ad iubilaeurmn. 

Quamobrem vehementer optamus ut ubique terrarum sacrorum An- 
tistites una cum clero cuiusque suo, commissum sibi gregem ea diligen- 
ter edoceant, quae al proximum lubilaeum maximum pertineant; eos- 
demque adhortentur ad illud aptiore, quo poterunt, modo participandum, 
sive Romam venire queant, sive domi permaneant; impensiores nempe 
preces ad Deum fundant; sanctae paenitentiae caritatisque opera multi- 
plicent; ac cetera pro viribus agant, quae Nos, utpote peculiaria proposita 
per Annum Sacrum assequenda, iam occasione data enuntiavimus. 

Indictio iubilaei et conditiones ad indulgentiam lucrandam. 

Itaque, iam nunc ubereS salutaresque fructus mente praecipientes, quos 
supplici a Divino Redemptore poscimus piece, Romanorum Pontificum 
Decessorum Nostrorum vestigiis insistentes ac de Venerabilium Fratrum 
Nostrorum S. R. @. Cardinalium consilio, universale maximumque lubi- 
laeum hac in Alma urbe a Natali Domini N. Iesu Christi, anno miltesi- 
mo nongentesimo quadragesimo nono inchoandum, et ad Natalem Do- 
mini Nostri anno millesimo nongentesimo quinquagesimo finiendum — 
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idque ad normam canonis CMXXII1 — auctoritate omnipotentis Dei, bea- 
torum Apostolorum Petri et Pauli ac Nostra, ad ipsius Dei gloriam, ad 
animorum salutem et Catholicae Eeclesiae incrementum, indicimus per 
has litteras et promulgamus, ac pro indicto promulgatoque haberi volu- 
mus. 

Hoc igitur piacularis anni decursu, omnibus utriusque sexus christi- 
fidelibus, qui rite per Paenitentiae Sacramentum expiati et sacra Synaxi 
refecti, vel eodem die, vel diversis diebus, quovis ordine servato, Basilicas 
S.loannis ad Lateranum, Vaticanam S. Petri, S. Pauli ad viam Ostiensem 
ac Liberianam in Exquiliis semel pie inviserint, atque ter preces Pater 
Ave Gloria, semel praeterea Pater Ave Gloria ad mentem Nostram, et 
formulam Credo in unaquaque Basilica recitaverint, plenissimam ‚totius 
paenae, quam pro peccatis luere debent, indulgentiam ac veniam miseri- 
corditer in Domino concedimus atque impertimus. 

Quae autem supra servanda ediximus ut plenissima lubilaei venia 
lucri fiat, pro iis qui aut morbo aliaque legitima causa in Urbe vel in 
ipso itinere prohibiti aut morte interim praerepti, praefinitum visitationum 
numerum nondum compleverint neve inchoaverint quidem, ita tempera- 
mus, ut iidem, a culpis rite absoluti ac sacra Synaxi refecti, indulgen- 
tiae remissionisque iubilaris participes perinde sint, ac si quattuor, quas 
memoravimus Basilicas reapse inviserint. 

Decernimus praeterea iabilarem hanc indulgentiam a christifidelibus, 
cum sibi, tum vita functis, toties lucri fieri posse, quoties imperata opera 
rite perficiantur. 

Intentiones Summi Pontificis. 

Quaenam vero, dilecti filit, sit in universum mens Romanorum Pon- 
tificum profecto non ignoratis; at quaenam sit, ad proximum Annum 
Sacrum quod attinet, peculiaris mens Nostra cupimus apertius clariusque 
vobis patefacere. 

Per admovendas ad Deum supplicationes id imprimis imploretur, ut 
omnes precando paenitendoque sua quisque admissa expient, atque ad 
christianam morum emendationem ad christianamque virtutem ita con- 
tendant, ut hoc lubilaeum maximum feliciter maturet universalem om- 
nium ad Christum reditum. Idque praeterea est a Deo supplici petendum 
prece ut fidelitas, Divino Redemptori ab eoque conditae societati debita, 
inconcussa mente actuosaque voluntate ab omnibus retineatur; ut sanctis- 
sima Ecclesiae iura adversus hostium insidias, fallacias, insectationesque 
incolumia semper inviolataque serventur; itemque ut qui adhuc sint catho- 
licae veritatis expertes, qui e recto itinere aberrent, ac velipsi infitiatores 
osoresque Dei superna luce collustrentur, ac flexanima gratia permoti ad 
Evangelii adducantur obtemperandum praeceptis; ut recte composita ac 
serena tranquillitas ubique terrarum, ac praesertim in sacris Palaestinae 
locis, quam primum constabiliatur; ut civium ordines, pacatis odiis se- 
datisque discordiis, iustitia fraternaque concordia invicem coniungantur; 
ut denique indigentium multitudines e suo labore habeant, unde honeste 
vivant, atque ex largitate caritateque eorum, qui elatiore fortuna fruantur, 


necessaria opportunaque assequantur adiumenta, 
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Redeat tandem aliguando optatissima pax in omnium animos, in 
domesticos convictus, in singulas Nationes, in universamque populorum 
communitatem; habeant «qui persecutionem patiuntur propter iustitiam» (1) 
invictam illam fortitudinem, quae Eeelesiam inde ab originibus marty- 
rum cruvre decoravit; qui profugi, qui captivi, qui extorres longe a pro- 
priis laribus abstrahuntur, ad dulcissimam possint quantocius patriam 
remeare suam; qui autem dolore maeroreque anguntur, supernis refician- 
tur solaciis, Christiano pudore fulgeat ac christiana virtute floreat, viges- 
cat aníimosa iuventus; eique in exemplum praeluceat provectaac senilis 
aetas; omnes denique caelesti ea fruantur gratia, quae sit auspicium 
sempiternae adipiscendae in caelis beatitatis. 

Summus Pontifex invitat fideles ad peregrinationem romanam:. 

lam nihil aliud, dilecti filii, religuum est, nisi ut vos paterna in- 
vitemus voluntate ut Romam per piacularis anni decursum frequentissi- 
mi conveniatis ; Romam dicimus, quae christifidelibus cuiusvis Nationis 
veluti altera patria est, ubi locum, in quo Apostolorum Princeps post 
factum martyrium conditus fuit, venerari queunt, ubi sacra martyrum 
hypogea, ubi templa praeclarissima, ubi avitae fidei avitaeque pietatis 
monumenta cernere possunt, ac communem Patrem visere, qui, brachia 
ad eos pandens, amantissimo animo eorum adventum praestolatur. 

Novimus quidem itinera non omnibus expedita neque facilia fore; 
iis praesertim, qui tenuiore fortuna utantur atque in longinquis com- 
morentur terris. Atsi, cum de terrenae huius vitae necessitatibus agitur, 
tantopere contenditur utomne genus difficultates evincantur, curomnino 
sperare non liceat futurum ut ingentes undique terrarum multitudines, 
nullis parcentes laboribus, nullisque perterritae incommodis, ad Almam 
hanc Urbem confluant, caelestia munera impetraturae ? 

Attamen, dilecti filii, eiusmodi peregrinationes non eorum more sus- 
cipiendae sunt, qui delectationis causa iter facere solent, sed pientissimo 
eo animo, quo iam superioribus aetatibus christifideles cuiusvis ordinis 
ac cuiusvis gentis, aspera saepenumero commeatuum impedimenta ex- 
superantes, ac vel pedites, Romam petiere, ut paenitentiae lacrimis suas 
labes proluerent, ac veniam et pacem a Deo implorarent. Avitam hanc 
fidem actuosumque divinae caritatis ardorem exsuscitate, augete, ín 
ceterosque infundite; atque ita, Dei Numine adspirante iuvanteque, fiet 
ut proximum lubilaeum maximum et singulis, et universae christiano- 
rum consortioni fructus afferat saluberrimos. 

Conclusio. 

Utautem hae Litterae Nostrae ad omnium notitiam facilius perveniant, 
volumus earum exemplis, etiamsi prelo editis, manu tamen alicuius 
notarii publici subscriptis ac sigillo personae in ecclesiastica dignitate 
constitutae munitis, eadem prorsus fides adhibeatur, quae ipsis praesen- 
tibus haberetur, si forent exhibitae vel ostensae. 

Nuili ígitur homíinum liceat hanc paginam Nostrae indictionis, pro- 
muigationis, concessionis et voluntatis infringere, vel ei ausu temerario 


(1) Matth. 5, 10. 
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contraire. Si quis autem hoc attentare praesumpserit, indignationem 
omnipotentis Dei ac beatorum Petri et Pauli Apostolorum eius se noverit 
incursurum, 2 
Datum Romae, apud Sanctum Petrum, die vicesima sexta mensis 
Maii, anno millesimo nongentesimo quadragesimo nono, Pontificatus 
Nostri undecimo. 
PIUS PP. XII 


IL. Constitutiones Apostolicae 10 Tuiii 1949. 


A. Constitutio Apostolica « Fore Confidimus ». 

Cum traditio iubilaeorum intendit Romae coordinare turbas christianorum 
ex omni natione, quaedam indulgentiae pro vivis et facultates extra Romam 
suspenduntur. Haec constitutio determinat in specie has indulgentias et 
facultates suspensas, simul addendo exceptiones. 


Textus huius coastitutionis iam invenitur in Coll. Gand. t. XXXII, 
1949, Fasc. 3, p. 262-264. 


B. Coastitutio Apostolica « Decessorum Nostrorum ». 


Poenitentiariis aliisque in Urbe confessariis extraordinariae conceduntur 
facultates. Haec attinent praesertim potestatem absolvendi a censuris, 
dispensandi ab irregularitatibus et impedimentis, dispensandi a votis 
eague commutandi, etc. 


Textus invenitur in Coll, Gand., t. XXXII, 1949, Fasc. 3, p. 261-269. 


C. Coustitutio Apostolica «lam promulgato » 

Haec constitutio indicat personas stabili impedimento detentas quae 
per annum sanctum lucrari possunt iubilaeum extra Urbem, insimul 
et opera ab eis praestanda ad illud lucrandum. Ad hoc contessario, 
pro confessione iubilaei electo, conceduntur etiam speciales facultates. 


lam promulgato maximo generaligue lubilaeo, quod qui ad almam 
hanc Urbem convenerint participare poterunt, paternus animus Noster 
ad eos se convertit qui, gravi praepediti impedimento, prohibentur 
quominus Romanam suscipiant peregrinationem. Hi sunt non modo qui 
vitam contemplationi deditam in ciaustralibus saeptis traducunt, sed qui 
etiam ob senilem aetatem, vei infirmam valetudinem itineris incommoda 
tolerare non possunt; qui in exsilio, in captivitate, in publica custodia 
detenti, vel alia de causa, adveniendilibertate non fruuntur; qui denique 
tam misera anguntur sorte, ut necessarias expensas facere non valeant. 

His etiam cupimus ut facultas ne desit caelestlbus utendí largitioni- 
bus, qui per proximum piacularem annum assequendae proponuntur; 
ita quidem ut christianorum omnium communitati uberiores pateant 
impertiendae divinae gratiae latices. Ac futurum confidimus ut eorum 
preces, qui ex suscepto vitae instituto virginalem innocentiam colunt, 
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eorumgque piacula expiationesque, qui in aerumnosis miserisque versantur 
condicionibus, non modo sibi, sed Ecclesiae etiam, universaeque hominum 
societati a misericordissimo Deo feliciora tempora impetrent. 

Huius vero concessionis Nostrae hi dumtaxat, qui sequuntur, parti- 
cipes sunto : 

1. In primis Moniales omnes, quae, in coenobiis degunt sub claustri 
perpetui disciplina; item quae in iisdem monasteriis aut probandae et 
postulantes sunt aut tirocinium exercent aut educationis aliave legitima 
de causa, etsi per maiorem tantummodo anni partem, commorantur. 
Neque excipi volumus mulieres earum contubernales, quae famulatus vel 
stipis colligendae gratia, saepta religiosa egrediuntur. 

Il. Omnes religiosae Sorores, scilicet votorum simplicium quae ad 
Congregationem pertineant iuris sive pontificii sive dioecesani, quam- 
quam severiore claustri lege non adstringuntur, una cum suis novitiis, 
probandis, atquê educandis puellis — semi-convictricibus quoque, ut 
aiunt, non tamen externis —, aliisque communi cum ipsis mensa uten- 
tibus, domicilio vel quasi-domicilio. 

III. Pariter Oblatae, seu piae feminae, vitae societate coniunctae, 
etiamsi vota non emittant, quarum tamen Instituta ab ecclesiastica 
auctoritate vel ratione stabili vel ad experimentum probata sint, una cum 
suis novitiis, probandis, puellis educandis aliisque communi cum ipsis 
contubernio utentibus, ut de Congregationibus religiosis n. Il diximus. 

IV. Omnes feminae ad quemvis Tertium Ordinem Regularem perti- 
nentes, quae sub uno eodemque tecto, cum approbatione ecclesiastica, 
communiter vivunt, itemque, ut supra, omnes earum contubernales. 

V. Puellae et mulieres in gynaeceis seu Conservatoriis degentes, 
quamvis ron sint Monialibus, Sororibus religiosis, Oblatis Tertiariisve 
concreditae. 

VI. Anachoretae et Eremitae, non ii quidem, qui: nullis adstricti 
clausurae legibus vel communiter vel solitarii sub Ordinariorum regi- 
mine certisque legibus obtemperantes vivunt; sed ii, qui in continua — 
licet non omnino perpetua — clausura et solitudine deditam contempla- 
tioni vitam agunt et monasticum aut regularem Ordinem profitentur, ut 
Cistercienses Reformati B.M. V. de Trappa, Eremitae Camaldulenses et 
Carthusiani. 

VII. Christifideles utriusque sexus, qui captivi in hostium potestate 
versantur, aut in carcere custodiuntur, aut exsilii paenas deportationisve 
luunt, aut apud paenales domos ad opus damnati reperiuntur, aut 
denique in correctionis domibus versantur; itemque ecclesiastici vel 
religiosi viri, qui in coenobiis aliisve domibus, emendationis gratia, 
detinentur. 

VIIl. Christifideles utriusque sexus, qui in illis Nationibus commo- 
rantur, in quibus ob peculiaria rerum adiuncta non licet Romanam 
suscipere peregrinationem. (1) 


(1) Hoc est novum, sed adiuactis hodierpis omníino aptatum, ut omnes intelligunt, 
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IX. Christifideles utriusque sexus, qui morbo vel imbecilla valetudine 
prohibentur, quominus, intra lubilaei annum, aut Urbem adeant aut in 
Urbe praescriptas Patriarchalium Basilicarum visitationes instituant; qui 
in nosocomiis, conductíi vel sponte ipsi sua, aegrotantibus, continuatâ 
operâ, adsunt; qui corrigendorum emendationi ac regimini praeponur tur; 
itemque operarii, qui, cotidiano sibi victum labore comparantes nequeunt 
se ab eo per tot horas abstinere; senes denique, qui septuagesimum 
aetatis suae annum excesserint. 

Conditiones ad lucrandum lubilaeum. 

Hos omnes et singulos monemus hortamurque ut admissa cuiusque 
sua dolenti animo perscrutantes, eadem per Paenitentiae Sacramentum 
eluant ac renovato spiritu ad perfectioris vitae institutum citatiore gradu 
contendant; mox Angelorum Pane ea, qua decet, pietate reficiantur, 
indeque vires sumant ad proposita sancte suscepta religiosissime exse- 


quenda; denique ad mentem Nostram — hoc est pro Ecclesiae Catholicae 
incremento, pro extirpandis erroribus, pro Principium concordia totiusque 
humanae consortionis tranquillitate et pace — orare ne praetermittant. 


Visitatiom autem quatuor Urbis bBasilicarum alia religionis, pietatis 
caritatisque opera iidem sufficiant, quae Ordinarius per se ipse vel per 
prudentes confessarios, pro condicione et valetudine singulorum ac pro 
loci temporisque rationibus, iniunxerit. 

Itaque omnipotentis Dei misericordia et beatorum Apostolorum Petri 
et Pauli auctoritate confisi, iis omnibus et singulis, quos supra memora- 
vimus, vere paenitentibus et intra Annum Sanctum rite confessis ac 
sacra synaxi refectis, Deumgque, ut supra diximus, ad mentem Nostram 
orantibus, omnia denique impientibus alia iniungenda opera in locum 
visitationum, ac, vel inchoatis tantum iisdem operibus si morbus pericu- 
losus oppresserit, plenissimam totius pa-nae, quam pro peccatis luere 
debent, indulgentiam, rite tamen obtenta per Paenitentiae Sacramentum 
remissione ac venia, haud secus ac si praescripta communiter ceteris 
omnibus explevissent, de Apostolicae liberalitatis amplitudine largimur 
atque concedimus; quam quidem indulgentiam toties intra Anni Sancti 
decursum lucrari possunt, quoties iuiuncta opera iteraverint. 

Facultates confessariorum. 

Porro liceat unicuique eorum, quos supra memoravimus, sibi confes- 
sarium eligere a suo Ordinario ad praescripta Codicis approbatum, cui, 
vi praesentis Constitutionis, pro confessione dumtaxat ad lucrandum 
Iubilaeum instituta, concedimus, ut, sine detrimento earum facultatum, 
quas forte alio titulo exercere possit, personas supra dictas in foro sacra- 
mentali tantum absolvere queat a quibusvis censuris et peccatis etiam 
speciali modo a iure Apostolicae Sedi reservatis, aut Ordinario reservatis, 
exepto casu haeresis formalis et externae, impositis salutari paenitentia 
aliisque secundum canonicas sanctiones rectaeque disciplinae regulas 
iniungendis. Praeterea coniessario, quem monialis sibi elegerit, potestatem 
facimus dispensandi a votis privatis quibuslibet, quae ea ipsa post 
professionem sollemnem nuncupaverit quaeque regulari - observantiae 
minime adversentur. Confessarios autem supra memoratos volumus 
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quogue commutare posse omnia vota privata, etiam iurata, quibus 
Sorores in Congregatione votorum simplicium, Oblatae, Tertiariae regulares, 
puellae et mulieres communibus domibus vitam agentes, sese obstrinxe- 
rint, iis votis, exceptis quae Apostolicae Sedí reservata sint, et iis, quorum 
aut dispensatio vergeret in detrimentum tertii aut commutatio minus 
arceret a peccato quam ipsum votum. 

Hortamur autem venerabiles fratres Episcopos aliosque locorum 
Ordinarios, ut, ad apostolicae Nostrae benignitatis exemplum, eligendis 
ad praesentium effectum confessariis impertiri ne recusent facultatem 
absolvendi a casibus qui ab ipsis Ordinariis reservati sint. 


III. Documenta die 17 Sept. 1949 a S. Poenitentiarla ela=- 
borata complent directivas pontificales: 


A. S.Poenitentiariae monita de usu facultatum confessariis per annum 
sanctum tributarum deque ratione indulgentiae lucrandae (1). 


Per Apostolicam Constitutionem «Decessorum Nostrorum» die X 
mensis tulii datam, paenitentiariis minoribus aliisque in Urbe et subur- 
bio confessariis amplissimae fuere facultates attributae, eo quidem con- 
silio ut iubilaris veniae adeptio facilius redderetur. 

Oportet tamen eiusmodi facultates summa prudentia exerceantur, ut 
finis ille, quem Sancta Mater Ecclesia, piacularem annum indicendo, sibi 
proposuit, salutarem consequatur effectum uberesque fructus. 

Quamobrem Ssmus D. N. Pius divina Providentia Papa XII, quae 
monita ex decessorum Suorum auctoritate hac super re sapientissimis 
rationibus iam edita fuerunt, eadem ad recentiora praescripta et ad 
praesentem disciplinam accommodata, prout infra exponuntur, religiose 
retinenda esse decrevit, et a singulis, sive Ordinariis, sive confessariis 
ecclesiarumque rectoribus, accurate servanda. 

1. Noscant imprimis in compertoque habeant paenitentiarii aliique 
confessarii se extraordinariis hisce facultatibus uti posse dumtaxat erga 
paenitentes qui ad confitendum accedant ea mente et sincera voluntate 
ut lubilaei veniam consequantur; attamen si paenitens, mutato propo- 
sito, ab acquirenda indulgentia lubilaei destiterit atque cetera opera im- 
perata intermiserit, omnes absolutiones censurarum, si eas excipias quae 
ad reincidentiam datae sint, itemque commutationes et dispensationes 
concessae in suo robore permaneant. 

Simplices confessarii his facultatibus in sacramentali confessione 
tantum uti possunt; paenitentiarii vero etiam in foro interno extra sa- 
cramentali, dummodo de peculiaribus facultatibus ne agatur pro quibus 
sacramentalis confessio expresse requiratur. 

Urbis tamen et suburbii parochi, qui per Constitutionem «Decessorum 
Nostrorum» anno sancto vertente paenitentiariis annumerantur, pecu- 
liarem facultatem habeant iubilares visitationes dispensandi, contrahendi 
ac commutandi ad normam memoratae Constitutionis sub n. X, non 


(1) A.A.S., XLI, 1949, pp. 518-517. 


— ZG 


modo cum de paenitentibus agitur, sed etiam cum de singulis fidelibus 
singulisque familiis paroeciae suae. 

Il. Quandoquidem facultas absolvendi a peccatis et ab ecclesiasticis 
censuris, itemque dispensandi ab irregularitate hisce finibus continetur 
atque circumscribitur, ita ut per piacularis anni celebrationem semel 
tantummodo cum eodem paenitente exerceri queat, cum scilicet ipsemet 
iubilarem veniam primum lucretur (cfr. Const. «Decessorum Nostrorum» 
sub n. XIV); itemque tum solummodo, cum paenitens iam ab alio con- 
fessario facultatem habente per anni sancti decursum ab his peccatis 
atque censuris absolutus non fuerit, vel ab irregularitate dispensatus, 
summopere necesse est paenitentiarios ac confessarios, ut munere suo 
rite fungantur, a quolibet paenitente hisce peccatis, censuris vel irregula- 
ritate irretito exquirere: 

le utrum iam iubilarem veniam lucrifecerit necnes; 

29 quodsi eam non lucrifecerit, num, anno sancto vertente, a peccatis 
vel a censuris reservatis absolutus fuerit; vel ab irregularitate dispen- 
satus. 

III. Confessarii praediscant ac memoriâ teneant indicem peccatorum, 
censurarum, poenarum impedimentorumgue omnium, quorum absolutio 
vel dispensatio ín facultatibus sibi concessis non comprehenditur; si qua 
autem eiusmodi occurrerint, tmeminisse eos oportet, non aliter posse se 
paenitenti providere, quam iis religiose servatis quae Codex praescribit 
can. 2254, 2290, 1045 S 3. 

IV. Non praeter mittant suam cuique paenitenti salutarem paenitentiam 
sacramentalem imponere, etiamsi sibi coniicere iure liceat paenitentem 
plenissimam lubilaei veniam esse consecuturum. 

V. Si quis in occuitas censuras ob partem quoquo modo laesam 
inciderit, eum ne ante absolvant, quam parti laesae, etiam scandalum 
reparando damnumque sarciendo, satisfecerit: aut saltem, si eiusmodi 
satisfactionem praestare ante non possit, vere graviterque promiserit se, 
cum primum licuerit. satisfacturum. 

VI. Paenitentiarii, qui a censuris etiam publicis absolvere possunt, 
hoc exploratum habeant: 

Qui aliqua censura fuerint nominatim affecti vel uti tales publice 
renuntiati, non posse eos tamdiu lubilaei beneiicio frui quamdiu in foro 
externo non satisfecerint prout de iure. Si tamen contumaciam in foro 
interno sincere deposuerint et rite dispositos sese ostenderint, posse, 
remoto scandalo, in foro sactamentali interim absolvi ad finem dumtaxat 
lucrandi lubilaeum, cum onere quam primum se subiiciendi etiam in 
foro externo ad tramitem iuris. 

VII. Ad peccatum quod attinet, per can. 894 reservatum ratione sui, 
paenitentiarii aliique confessarii absolutionem ne impertiant, nisi pae- 
nitens falsam denuntiationem formaliter retractaverit, et damna, si qua 
inde secuta sint, pro viribus reparavarit, imposita insuper gravi et 
diuturna paenitentia. 

VIII. Si de casu agatur, etiamsi occulto, de quo ad can. 2342, prohi- 
beant, sub poena reincidentiae, quominus paenitens in posterum ad illam 
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religiosam domum eiusque ecclesia accedat. Firmis quidem manentibus 
poenis, de quibus sub n.2° eiusdem canonis agitur. 

Xl. Religiosos, apostatas a religione, ab excommunicatione can. 2385 
lata ne absolvant, quamdiu extra Ordinem permanserint; attamen, si ii 
firmum habeant propositum ad religionem suam redeundi, congruo iisdem 
praefinito ad id exsequendum tempore, in foro interno absolvant, ea 
condicione ut in censuram recidant si intra praefinitum tempus ad 
religionem non redierint. At ii moneantur, se, quamdiu extra suae 
religionis domum commorentur, ab actibus legitimis ecclesiasticis excludi, 
privilegiis omnibus suae religionis privari, Ordinario loci commorationis 
subiici, atque obnoxios esse, etiam postquam redierint, aliis poenis in 
can. 2385 statutis. Religiosus autem fugitivus, etiamsi ex Constitutionibus 
suae religionis in excommunicationem inciderit, absolvi, rite dispositus, 
in foro interno poterit, imposita obligatione ad r-ligionem quam primum 
redeundi, eadem ratione eademque sub reincidentiae poena, ac pro 
apostatis a religione cautum est: praeterea, si sit in sacris, ea lege, ut 
suspensionem observet can. 2386 statutam. 

X. Cum de votorum commutatione agitur, id latiore quadam ratione 
accipiatur ita quidem ut paenitentiarii ac confessarii, pro sua ipsorum 
prudentia, in opera etiam minoris meriti vota commutare possint. 

XI. A lectione librorum prohibitorum, eorum praesertim qui in can. 
2318 S 1 sub excommunicationis poena vetantur, ne quemquam absolvant, 
nisi is libros, quos penes se retinet, Ordinario aut confessario ipsi aut 
alii, qui facultatem eosdem retinendi habeat, ante absolutionem tradiderit ; 
sin minus, se eos, cum primum potuerit, destructurum aut traditurum, 
serio promiserit. 

XII. Ad facultatem quod attinet sacras visitationes commutandi vel 
dispensandi, haec animadvertenda sunt: 

le Cum paenitentiarii ceterique confessarii, iusta quidem de causa, 
Basilicam in aliam ecclesiam commutabunt, iubilares hae visitationes 
haud dissimili ratione fiant, ac illae quae in Basilicis praescribuntur. 

2° Cum aliquis dispensationem obtinuerit unam vel alteram Basilicam 
invisendi, nulla facta obligatione aliam ecclesiam per commutationem 
visitandi, noverit idem sacras visitationes quattuor semper habendas esse, 
quae proinde in reliquis Basilicis fieri debent. Dispensatio enim alicuius 
‚Basilicae visitandae idem non est ac sacrarum visitationum numeri 
imminutio. 

3° Si quis vero, praeter dispensationem alicuius Basilicae visitandae, 
sacrarum etiam visitationum numeri imminutionem petat, paenitentiarii 
aliique contessarii tot preces eidem recitandas praescribant, quot visita- 
tiones dispensatae fuere; quae quidem preces haud absimiles ijlis esse 
debent quae in sacris visitationibus adhibentur. 

49 Necesse, ceteroqui, non est invisentibus, ut per Portam Sanctam 
in Basilicas ingrediantur aut de iis exeant; immo, etiam Basilicis clausis 
vel aditu ad eas quavis de causa impedito, satis erit ad earundem fores 
vel gradus Deum exorare, praescriptas preces recitando. At visitatio pia 
ac devota sit oportet, idest facta animo Deum colendi; quem quidem 
animum ipsa exterior reverentia aliquo modo patefaciat. 
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5° Vocales preces, quae praescribuntur, alternis etiam vocibus recitari 
possunt. Mutis vero can. 936 consulitur. 

XIII. Cum quatuor Basilicarum visitatio non sit opus per se prae- 
ceptum, sed tantummodo iis impositum qui libere velint lubilaei veniae 
participes fieri, id visitationis onus, quotiescumque a confessariis prívi- 
legiatis debet, ex rationabili causa, totum vel ex parte paenitentibus 
re nitti, ne commutetur in alia opera, quae ad peragenda paenitens sit 
alio obligationis proprie dictae titulo adstrictus. 

XIV. Confessio et Communio ad lucrandam piacularis anni veniam 
imperatae nihil refert utrum visitationibus quatuor Basilicarum ante- 
cedant, an interponantur vel succedant; unum refert et necesse est, ut 
postremum ex praescriptis opus, quod etiam Communio esse potest, in 
statu gratiae, ad can.925S1, compleatur. Si quis igitur post confessionem 
peractam, ultimo nondum completo opere, in letale rursus inciderit, 
iteret confessionem oportet, si sacram Synaxim debet adhuc suscipere; 
secus, satis erit, ut, actu contritionis perfectae elicito, cum Deo recon- 
cilietur. 

XV. Suspensio facultatum specialium, per Constitutionem « Fore 
confidimus» die Xx lulii huius anni indicta ac denuntiata, ab Urbem 
eiusque suburbium minime pertinet, cum summopere intersit, per Annum 
Sanctum, heic sacrorum operariorum copiam et auxilia paenitentibus e 
culparum caeno ad divinam gratiam revocandis nec imminui nec deficere. 
Quisquis igitur Romae eiusmodi facultatibus sit legitime munitus, eas 
per piacularem annum in Urbe et suburbio, intra fines concessionis sibi 
factae et temporis sibi praestituti, libere exerceat. — Ad indulgentiarum 
suspensionem quod attinet, eadem Constitutione « Fore confidimus » 
indictam, cum Apostolica Sedes iam dudum decreverit, nonnullas indul- 
gentias ab usitata per Annum Sanctum suspensione eximi, Ssmus D.N, 
eiusmodi indulta seu privilegia, etsi de iis in memorata Constitutione 
siletur, non revocat, modo authentice constet ea ipsa fuisse et revera et 
in perpetuum concessa, ad can. 70, 7l et 60 S 2. 

XVI. Confessarii extra Urbem, qui facultatibus extraordinariis, lubilaei 
causâ, per Constitutionem «lam promulgato» donati sunt, sciant, sibi 
licere hisce Moritis eatenus uti, quatenus ipsis applicari possint. 

Haec Monita ad praesentis disciplinae condicionem accommodata, 
Ssmus D.N. Pius divina Providentia Papa XII in lucem edi iussit, ut 
constans et tuta omnibus praesto sit interpretatio et facultatum, quae 
vigebunt, et operum, quae praestanda sunt ad veniam lubilaei conse- 
quendam, per proximum piacularem annum. 

Datum Romae, ex aedibus Sacrae Paenitentiariae, die Xvil mensis 
Septembris, anno MDCCCCXXXXIX. 

N. Card. CANALI, Paenitentiarius Maior. 
Een S. Luzio, Regens. 
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B. BDecretum: Conceduntur facultates omnibus confessariis peregrinis, qui 
iam in sua Dioecesi pro utroque sexu rite approbati sunt. Dein tribuuntur 
facultates speciales decem confessariis peregrinis ab hac S.Poenitentiaria vel ab 
episcopo proprio selectis ad confessiones soctorum peregrinorum accipiendas. 
Tandem sequuntur monita de usu facultatum confessariis peregrinis 
tributarum. 


1, Facultates quae tribuuntur omnibus Confessariis peregrinis qui iam 
in sua Dioecesi rite approbati sint pro utroque sexu, quibusque pro foro 
conscientiae et in sacramentali confessione tantum uti valent: 

1. Absolvendi quaslibet personas sibi confitentes a quibusvis peccatis 
et censuris a iure reservatis aut Ordinario, aut, etiam speciali modo, 
Romano Pontifici, dummodo censurae publicae non sint ;iniunctis saluta- 
ribus paenitentiis atque aliis de iure iniungendis. 

Ne absolvant igitur, nisi in adiunctis atque ad praescriptum can. 
2254 Codicis iuris canonici, eos, qui irretiti sint aliqua censura vel 
Romano Pontifici personaliter, vel specialissimo modo Apostolicae Sedi 
reservata. Ne absolvant pariter illos, qui in censuram inciderint, de 
qua in can. 2388, S 1, Sanctae Sedi reservatam ad normam Decreti «Lex 
sacri coelibatus » per Sacram Paenitentiariam Apostolicam editi die 
XVIII mensis Aprilis anni MDCCCCXXXVI (1), itemque ad normam 
Declarationis ab eadem Sacra Paenitentiaria datae die IV mensis Maii 
anni MDCCCCXXX VII (2); vi cuius decreti et Declarationis haec censura 
in casu speciali, de quo agitur, ita Sacrae Paenitentiariae reservatur, ut 
nemo unquam, excepto periculo mortis, ab ea absolvere possit, ne vi 
quidem can. 2254. 

2. Commutandi in alia pia opera, ex iusta causa, omnia et singula 
vota privata, etiam iurata, exceptis iis votis privatis quae can. 1309 
Apostolicae Sedi reservantur; itemque exceptis iis quorum commutatio 
minus arceret a peccato quam ipsum votum. 

3. Concedendi dispensationem visitationis alicuius Basilicae eam 
commutando in visitationem, si fieri potest, alius ecclesiae, immo etiam 
visitationum numerum imminuendi. Quos vero recte a visitationibus 
dispensaverint, ijs ne indulgeant, ut preces ad mentem Summi Pontificis 
fundendas, quae a visitatione separari quidem possunt, praetermittant. 
In commodum tantum aegrotantium eas liceat imminuere. 

IL. Facultates speciales quae Decem Confessariis peregrinis, ab hac 
S. Poenitentiaria, vel ab Episcopo proprio selectis, tribuuntur ad confes- 
siones sociorum peregrinorum accipiendas quibusque pro foro conscientiae 
et in sacramentali confessione tantum uti valent: 

1. Absolvendi non solum a censuris et excessibus occultis, prout 
statuitur sub n. I, 1, pro omnibus confessariis peregrinis, sed etiam a 
censuris quae sint publicae in locis ubi commorati sunt paenitentes vel 
ibi nominatim declaratae sint aut quamvis delictum ad iudicem fori 
externi iam fuerit deductum, dummodo sint sincere parati quodvis 


(1) A.A.S., t. XXVIII, 1986, p. 242. 
G.A ALS, Ar AKI, 1087, D. 288, 
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mandatum demisse accipere fideliterque adimplere et scandalum reparate. 
Huius tamen censurae absolutio in foro externo non suffragabitur. Ne 
absolvant tamen, nisi ad tramitem can. 2254, praelatos cleri saecularis 
ordinaria iurisdictione praeditos, superioresque maiores religionis exemptae, 
qui in censuras speciali modo Romano Pontifici reservatas publice 
inciderint. 

2. Dispensandi constitutos in Sacris, ad Ordines tantum exercendos, 
ab irregularitatibus ex delicto occulto, non exclusa irregularitate de qua 
in can. 985, 4°. 

3. Dispensandi circa visitationes quatuor Basilicarum, easque item 
commutandi eodem modo ac ceteris confessariis conceditur sub n. 1, 3. 

4, Commutandi in alia pia opera, ex iusta causa, omnia ac singula 
vota privata, iurata quoque et etiam Sedi Apostolicae reservata. Similiter 
pessint commutare votum castitatis perpetuae ac perfectae, etsi fuerit ab 
origine publice emissum in professione religiosa etiam solemni et firmum 
manserit, aliis huius professionis votis relaxatis. Nullatenus tamen ab 
eodem illos dispensare possint qui vi Ordinis Sacri ad legem coeliba- 
tus tenentur, etiamsi ad statum laicalem redacti sint. A commutatione 
votorum se abstineant si commutatio tertio praeiudicium afferat ac 
minus arceat a peccato quam ipsa commutatio. 

5. Dispensandi ab occulto impedimento consanguinitatis in tertio 
vel secundo gradu collaterali, etiam attingente primum, quod ex genera- 
tione illicita proveniat, solummodo ad matrimonium convalidandurm, non 
vero ad contrahendum vel sanandum in radice. 

6. Dispensandi ab occulto criminis impedimento, neutro machinante, 
sive agatur de matrimonio contracto sive de contrahendo, iniuncta, in 
primo casu, privata renovatione consensus, secundum can. 1135; imposita, 
in utroque, gravi ac diuturna paenitentia salutari. 


MONITA DE USU FACULTATUM CONFESSARIIS PEREGRINIS TRIBUTARUM 


1. His facultatibus specialibus confessarii peregrini ubicumque in 
Urbe et suburbio, servatis can. 908-910 et de cousensu rectorum ecclesia- 
rum, cum sociis peregrinis uti poterunt, ita tamen ut eas valide exercere 
valeant si unus vel alter peregrinus non socius, cum peregrinis sociis, 
ad ipsos confitendi causa accedat. 

2. Item his facultatibus tantummodo uti poterunt erga paenitentes 
qui ad confitendum accedant ea mente et sincera voluntate ut lubilaei 
veniam consequantur; attamen si paenitens, mutato proposito, ab acqui- 
renda indulgentia lubilaei destiterit atque cetera opera imperata intermi- 
serit, omnes absolutiones censurarum, si eas excipias quae ad reinciden- 
tiam datae sint, itemque commutationes et dispensationes concessae in 
suo robore permaneant. 

3. Similiter his facultatibus absolvendi a pecccatis et censuris reser- 
vatis itemque dispensandi ab irreguliaritatibus nonnisi semel cum eodem 
paenitente uti poterunt, cum ipsi scilicet lubilaeí veniam primum lucretur 
et tum solummodo eum paenitens iam ab alio contessario, facultatem 
habente per anni sancti decursum, a peccatis et censuris non fuerit 
absolutus vel ab irregularitate iam dispensationem non obtinuerit, 
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Ceteras vero facultates — eam etiam visitationes contrahendi aut com- 
mutandi ad datam normam sub n.l,3 — in favorem etiam eiusdem 


paenitentis semper exercere poterunt. 

4, Firmae et immutatae remaneant facultates quas omnes confessarii 
peregrini per S. Paenitentiariam vel alio legitimo modo consecuti sunt 
vel consequentur. 

5. Haereticos et schismaticos qui fuerint publice dogmatizantes ne 
absolvant nisi ii, praeter haeresis et schismatis abiurationem, saltem 
coram ipso confessario factam, scandalum, ut par est, reparaverint. Ne 
absolvant praeterea eos qui in rerum adiunctis versantur, de quibus 
agitur in Decreto Supremae Sacrae Congregationis Sancti Officii, die 
l mensis lulii anni MDCCCCXXXXIX edito, de Communismo (1), nisi 
eodem modo, uti supra, resipuerint. 

6. Ne absolvant eos qui sectis vetitis, massonicis aliisve id genus, 
nomen dederint, etiamsi occulti sint, nisi, abiurata, saltem coram ipso 
confessario, secta, scandalum reparaverint et a quavis activa cooperatione 
vel favore suae cuiusque sectae praestando cessaverint; nisi ecclesiasticos 


et religiosos, quos sectae adscriptos noverint, ad can, 2336, S 2, denuntia- 


verint; nisi libros, manu scriptaetsigna, quae eamdem sectam respiciant, 
dguotiescumque adhuec retineant, absolventi tradiderint aut se ea tradituros 
vel destructuros serio promiserint, imposita, pro modo culparum, gravi 
paenitentia salutari. 

7. A lectione librorum prohibitorum ne quemquam absolvant, nisi 
is libros, quos penes se retinet, Ordinario aut confessario tradiderit aut 
se eos traditurum vel destructurum serio promiserit. 


8. Si quis in occultas censuras ob partem quoquo modo laesam 


inciderit, eum ne ante absolvant, quam parti laesae, etiam scandalum 
reparando damnumque sardiendo, satisfecerit : aut saltem, si eiusmodi 
satisfactionem praestare ane non possit, vere graviterque promiserit se, 
cum primum licuerit, satisfacturum. f 

9. Si de casuagatur, etiamsi occulto, de quo ad can. 2342, prohibeant, 
sub poena reincidentiae, quominus in posterum accedant ad religiosam 
domum illam eiusque ecclesiam. 


10. Eos, qui bona vel iura ecclesiastica sine venia acquisiverint, he 
absolvant nisi aut iis restitutis aut -compositione quamprimum a 
competente auctoritate postulata, aut promissione sincere facta eamdem 
postulandi, nisi agatur de locis, in quibus a Sede Apostolica aliter iam 
provisum fuerit. 


ll. Non praetermittant suam cuique paenitenti salutarem paeniten- 
tiam sacramentalem imponere, etiamsi sibi coniicere iure liceat paeni- 
tentem plenissimam lubilaei veniam esse consecuturum. 


12. Confessio et Communio ad lucrandam lubilaei indulgentiam nihil 
refert utrum visitationibus quatuor Basilicarum antecedant, interponantur 


(1) A, A,S., t, XXXXI, 1949, p. 334, 
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vel succedant; unum necesse est ut postremum ex praescriptis opus, 
quod etiam Commaunio esse potest, in statu gratiae, ad can. 925, S 1, 
compleatur. Ab obligatione praescriptae confessionis neminem exsolvant; 
neque fas est, Communionem in alia pia opera commutare, nisi agatur 
de aegrotis. 

13. Visitationem Basilicarum ne commutent in alia opera, quae ad 
peragenda paenitens sit alio obligationis proprie dictae titulo adstrictus; 
et sciant se conscientiam suam oneraturos si inconsulto aut sine iusta 
causa paenitentem ex eiusmodi visitationibus exemerint. 


Datum Romae, ex aedibus Sacrae Paenitentiariae, die XVII mensis 
Septembris, anno MDCCCCXXXXIX. 


S. Luzio, Regens. N. Card. CANALI, Paenitentiarius Maior, 


Notae Bibliographicae 


SACRA SCRIPTURA 


A. WIKENHAUSER-O. KUSZ, Das Neue Testament : 1. J. SCHMID, 
Das Evangelium nach Matthäus, Regensburg, Gregorius-Verlag (F. 
Pustet), 1948, 22,5 x 14,5 cm, 277 p.‚ gecart. DM. 7.60; IV. A. 
WIKENHAUSER, Das Evangelium nach Johannes, ib. 1948, 296 p., 
gecart. DM. 7.80; geb. DM. 9.80; IX. A. WIKENHAUSER, Offenbarung 
des Johannes, ib. 1947, 143 p., gecart. DM. 4.50; geb. DM. 5.80 ; 
— J. SCHMID, Synopse der drie ersten Evangelien mit Beifügung 
der Johannes-Parallelen, ib. 1949, 27,5 x 19,5 cm:, 215 p., gecart. 
DM. 11.50; geb. DM. 13.80. 

De uitgevers van het Regensburger Neues Testament moeten gefeliciteerd 
worden omdat zij, niettegenstaande de onderbreking van de oorlog en de 
naoorlogse moeilijkheden, een commentaar in tien banden, begonnen in 1938, 
op drie delen na (2dIn. brieven en een Registerband) klaar kregen (1). Men ver- 
zekert ons zelfs dat deze drie nog te verschijnen delen reeds in manuscript 
bestaan. Maar, haastige spoed is zelden goed? Voor deze prestatie geldt 
het spreekwoord niet. De vroeger verschenen boekdelen zijn zeer gunstig door 
de kritiek ontvangen, vooral de commentaren van J. Schmid op Me. en Lc. 
Met zijn commentaar op Mt, heeft deze auteur thans een mooie triptiek vol- 
tooid, waarvoor de katholieke wetenschap en vooral de katholieke geestelijk- 
heid hem dankbaar zal zijn. Wij gaan er niet aan beginnen een overzicht te 
geven van de rijke inhoud van deze commentaar; dit ware niet te doen. Want 
dit kleine, handige boekje is een goudmijn: de eruditie en wetenschappe- 
lijke onderlegdheid schittert niet aan de oppervlakte als klatergoud, maar 
spreekt door een kalme, zakelijke, oordeelkundige uiteenzetting van de be- 
tekenis der evangelische woorden. Er is ook geen literatuur rond, zelfs geen 
vrome consideratie, die buiten de zin van de tekst ligt: alleen de evange- 
lische tekst zoals hij moet geklonken hebben in het oor van de eerste lezers. 
Tussendoor geeft Sch. in een tiental toegevoegde verhandelingen een synthe- 
tische uiteenzetting van sommige kernproblemen van het evangelie; wat 
anderen in een hopeloos en veelal eenzijdig dispuut uiteenrafelen, weet hij 


(1) Intussen verscheen ook dl. VII Karr Sraag-J. FreEuNnorrer, Die Thessalo- 
nicherbriefe, die Gefangenschaftsbriefe und die Pastoralbriefe, 1950, 264 p. gecart. 
D. M. 7,80; geb, D..M. 9,80 De eerste indruk over dit deel is ook gunstig. 
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bondig, genuanceerd en klaar in een paar blz. te schetsen. Men voelt dat 
Schr. sedert jaren met de evangelieteksten vertrouwd is, dat zijn wetenschap 
gerijpt ís, en wellicht is het daardoor dat hij zo evenwichtig en klaar kan 
uiteenzetten. 

Zijn wij niet zo geestdriftig voor de commentaar van A. Wikenhauser op 
het vierde evangelie, toch menen wij te mogen zeggen dat deze commentaar, 
alles samen genomen, de beste katholieke commentaar is op Joh., en in elk 
geval de meest bruikbare voor priesters: heel wat degelijker dan de com- 
mentaar van P. Braun (La Bible de Pirot, X) die Lagrange vulgariseert, geeft 
hij een beter inzicht in de eigen perspectief van het Evangelie. Wij zouden 
er wel dit willen op aanmerken, dat nl. Schr. teveel denkt in het theologisch 
schema dat R. Bultmann, naar onze mening, aan het vierde evangelie heeft 
opgedrongen; wij geloven niet dat S. Jan zijn persoonlijke visie op het heils- 
gebeuren heeft ontleend aan voorafbestaande religieuse stromingen, wel dat 
deze kijk hoofdzakelijk is gegroeid uit de eigen christelijke ervaring van de 
apostel. Dezelfde auteur behandelt ook het laatste bijbelboek, de Openbaring, 
die hij teragplaatst in de lijn van de prophetisch-apocalyptische stroming van 
het O. T. en het Jodendom, doch waarvan hij meteen het onherleidbaar 
christelijk karakter onderlijnt. Voor de verklaring van de Apoc. tracht hij de 
«endgeschichtliche» en de «zeitgeschichtliche> interpretatie te verzoenen. De 
commentaar ís zeer sober gehouden, wat voor een boek als de Apoc. wense- 
lijk is : men is al te geredelijk geneigd, bij de visioenen van Patmos nieuwe 
en, bij voorkeur, actuele openbaringen te voegen. De beide commentaren van 
Wikenhauser zijn eveneens met belangrijke kleine verhandelingen voorzien. 

Tenslotte hebben de uitgevers het wenselijk geoordeeld bij de tien dln 
nog een toemaat te voegen ín de vorm van een Synopse der drie evangeliën, 
waarbij zoveel mogelijk de Johannes-parallelen werden aangehecht. Deze 
synopse geldt, naar de bedoeling van de schrijver, als hulpmiddel om de 
lezing van de commentaren op de synoptiekers te vergemakkelijken. Achter- 
aan geeft Schr. voor elke sectie der synopse een samenvatting, die de grond- 
betekenis van de pericope aangeeft, en in herinnering roept wat in den brede 
in de commentaar werd uiteengezet. 

Uit deze afzonderlijke bespreking moge gebleken zijn, hoe zeer wij deze 
nieuwe commentaar, in haar geheel, hoogschatten. Wij aarzelen niet deze 
serie de beste voor onze priesters te noemen: gebouwd op een diepgaande 
kennis van de Schrift en toch bevattelijk voor allen die ietwat met de Bijbel 
vertrouwd zijn, analytisch en synthetisch, kort en degelijk, klaar en volledig 


bruikbaar, een prefiosa margarita waar men veel ander goeds zou voor prijs- 


geven. H. V,d. B. 


L. PIROT-A. CLAMER, La Sainte Bible (t. IV), Paralipomenes, 
Esdras-Néhémie, Tobie, Judith, Esther, Job, Paris, Letouzey, 1949, 
22 x 14 cm., 884 p. — ID., La Sainte Bible (t.XI,1), Actes des 
Apôtres, Paris, Letouzey, 1949, 22 x 14 cm, 368 p. 
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Il faut féliciter les éditeurs de la Bible de Pirot de l'empressement avec 
lequel ils veulent en finir avec une entreprise commencée depuis des années. 
Le t. IV est un gros volume, traitant de plusieurs livres de VA, T. Les 
livres des Chroniques sont introduits et commentés par M. L. Marchal, 
professeur au Grand Séminaire de Nancy. Dans son introduction, l'a. reprend 
en gros les idées proposées par son collègue M.A. Clamer dans le D. T.C. 
(1932), mais légèrement rajeunies par les vues de M. Noordtzij sur les in- 
tentions du chroniste et par des principes plus larges en matière d’histori- 
cité, préconisés par l'encyclique Divino afflante Spiritu. Pour le reste, l'a. 
semble croire qu'on en est toujours, dans les milieux non-catholiques, à la 
thèse wellhausénienne de l'inspiration sacerdotale des chroniques ; cependant, 
c'est plutôt l'inflaence du Deut. qui aujourd'hui est mise en cause. A vrai 
dire, l'introduction n'est pas à la page; la. ne signale, après 1932, que le 
commentaire de Goettsberger et l'article de Noordtzij. Il aurait fallu prendre 
connaissance, pour ne citer que les noms les plus importants, des auteurs 
tels que B. Luther, A. C. Welch, G. von Rad et M. Rehm. Le commentaire, 
assez rapide et très classique, ne discute, pour les textes parallèles avec 
Sam.-Rois, que les particularités du chroniste, qu’il continue à considérer 
comme des changements opérés par ce dernier. — Le P.A. Médebielle s'est 
chargé de la seconde partie de l'oeuvre du chroniste, Esdras-Néhémie. Il 
discute d'abord la question de III Esdras, puis la question des sources d’Es- 
dras et de Néhémie, enfin celle de la suite chronologique des missions d’Es- 
dras et de Néhémie, qu'il résoud de la manière traditionnelle ; il date l’ou- 
vrage des années 325-300. — Le livre de Tobie est étudié par M. A. Clamer, 
qui lui reconnaît une certaine valeur historique, tout en se rendant bien 
compte des difficultés; il a priscomme texte de base celui qui est représenté 
par l'ancienne version latine et le Sinaiticus; il date le livre d'une époque 
tardive, mais antérieure au Ils. av. J.C. Le problème historique de l’im- 
portance qu’obtiennent les anges et les démons dans Tob. ne nous paraît 
pas suftisamment éclairci,. — Les livres de Judith et d’Esther sont traduits et 
commentés par M.L. Soubigou, vice-recteur des Facultés catholiques d’Angers ; 
Pa. croit l'identification du Nabuchodonosor de Judith avec Artaxerxes III 
probable, date la rédaction définitive de Judith du temps des Machabées, 
celle d'Esther d'avant 332, et essaie de sauver le plus possible, mais pas 
toujours d'une fagon convaincante, l’historicité de ces deux livres. — Enfin 
M. E‚ Robin, curé à Nancy, étudie le livre de Job. Il ne se hasarde pas 
trop à la question de la composition du livre, dont, à part les discours 
dElihou, il défend l'unité; il date le livre du VI-V s.; nous regrettons qu’ 
il ne s'est guêre occupé à situer la doctrine de Job dans l'évolution doc- 
trinale de VA. T , et nous nous permettons de lui signaler, pour cette ma- 
tiêre, la plaquette de H. JUNKER, Jobs Leid, Streit und Sieg, Fribourg e. B., 
Herder, 1048, 

En somme, le t‚ IV nous paraît une publication assez prudente, pas trop 
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novatrice, résumant, la plupart du temps, l'exégèse traditionnelle de ces 
livres. On aurait parfois préféré un son nouveau. 

Dans la 1°° partie du t. XI, le P.J. Renié,S. M., professeur au Grand 
Séminaire de Nevers, a traduit et commenté les Actes des Apôtres. L'in- 
troduction traite assez longuement de l'état du texte, de la question de l’au- 
thenticité, de la composition, de la date et de l’historicité du livre des Actes. 
La traduction suit de très prés le texte; le commentaire s’intéresse avant 
tout aux questions historiques et au grec de Luc, et trop peu, à notre avis, 
à la genèse et à l'état d’évolution des formules théologiques. Du reste, lex- 
posé est clair, bien informé et d'une lecture facile. H.V. d. B. 


H.A. GUY, The New Testament doctrine of the « Last Things», 
A Study of Echatology, London — New York — Toronto, Oxford 
University Press (Geoffrey Cumberlege), 1948, 20 x 13 cm., 189 pp., 
rel. 10/6. 

Il n'est pas facile de faire la synthêse d'une matière aussi variée que 
Yeschatologie néotestamentaire; en effet les auteurs du N. T. nous ont pré- 
senté leur doctrine et leur espérance dans des images énigmatiques, puis- 
que détachées d'un contexte plus large qu'il faut souvent deviner et qui a 
subi à travers l'imagination populaire de plusieurs siècles, une évolution dif- 
ficile à retracer. L’a. s'est risqué à la besogne, en nous décrivant som- 
mairement les étapes successives de l'eschatologie dansl’A. et dans leN, T. Il 
est difficile de juger S'il a réussi. En tout cas, il nous paraît qu’il a com- 
pliqué les questions en discutant, plus que nécessaire, des problèmes de 
composition ; en outre, force lui fut de passer vite sur les textes et de dé- 
tacher les éléments de leur milieu naturel. Enfin, il nous paraît que la. s’est 
limité à la littérature de la critique indépendante, surtout d'expression 
anglaise. Hi: Varde Be 


H. RIESENFELD, The Resurrection in Ezekiel XXXVII and in the 
Dura-Europos paintings (Uppsala Universitets Arsskrift — Recueil de 
Travaux publié par l'Université d'Uppsala 1948: 11) Uppsala, Lun- 
dequistska Bokhandeln — Leipzig, Harrassowitz 1948, 24,5 x 16,5 
cm., 40 p., Kr. 1.50. 

Le chap. 37 d'Ez. décrit, sous l'image de la révivification des os des- 
séchés, la restauration d’Israël à l'époque eschatologique. Il ne faut pas 
s'étonner de ce qu’au 6"° s. l'idée de la résurrection soit connue; elle se 
retrouve dans des textes plus anciens ou contemporains. Pour en expliquer 
Porigine, la. ne croit pas devoir recourir à la religion persane, mais à la 
mythologie qui se cache derrière le rituel du culte d'avant lexil. On sait 
Yimportance que les auteurs scandinaves attachent à la liturgie pour expli- 
quer la genèse des idées théologiques de VA, T. L'idée d'une régénération, 
congue au début comme collective, serait à rattacher au rituel de la fête du 
Nouvel An, soit le jour des Tabernacles, soit la fête de Pâques, L'a. par- 
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court les divers textes de YA, T., où l'idée de la résurrection est mentionnée, 
pour y retrouver les motifs liturgiques sous-jacents. On peut s’attendre à ce 
que cette idée d'une vie nouvelle ait subi une évolution, et, à ce point de 
vue, il est intéressant de voir comment la vision d’Ez. 37 a été interprétée 
dans le judaïsme néotestamentaire, et notamment dans les peintures de Doura- 
Europos (245-256). La résurrection y est interprétée comme type de la ré- 
surrection eschatologique, qui aura lieu à Jérusalem, au mont des Oliviers, 
où le rocher crèvera et rendra à la vie es justes décédés. L’a. souligne 
analogie de cette conception avec Mt. 27, 51-53, et l'analogie des miracles 
de révivification opérés par Jésus et ceux de l'A. T. (Élie, Élisée, Ezéchiel). 
Aussi intéressants que soient les rapprochements suggérés par l'auteur, nous 
doutons fort de leur bien-fondé; pour ne citer qu’un exemple : faut-il croire 
que le prophête de l'exil tient la promesse dela rentrée dans le pays d'Israël 
d'un motif liturgique de la fête du Nouvel An? Ne suftit-il pas de s'en 
référer À la situation concrète des exilés et â sa ressemblance avec d’autres 
situations historiques d'Israël, notamment l'exil en Égypte. Les rapproche- 
ments des textes avec les éléments liturgiques ne nous paraissent, la plupart 
du temps, guêre plus qu'une simple hypothèse. H. V.d. B. 


G. MAYEDA, Le langage et ’'Evangile, Genève, Labor et Fides, (1948), 
CHO DE 

«Qu'est-ce que le langage pour les premiers Chrétiens, et quelle valeur 
lui confèrent-ils ? » (p. 11). LA. T. considérait la diversité des langues comme 
un châtiment de l'orgueil humain: le récit de la Tour de Babel en est la 
preuve et l'auteur en trouve des confirmations dans d’autres textes. Toutefois 
il exagère, à notre avis, la portée théologique de ces textes; en effet, une 
expression comme «le peuple qui parle une langue étrangêre» ne signifie 
pas autre chose que «le peuple étranger». Le christianisme primitif, quoique 
né dans un milieu linguistique varié, ne se préoccupe guêre de la question 
des langues; lessentiel pour lui fut la propagation ‘de la Bonne Nouvelle. 
Aussi, le miracle de la Pentecôte ne fut-il pas un phénomène de glossolalie 
ni de xénoglossie, mais simplement le succès de la première prédication 
apostclique, qui eut lieu en grec (koinè). Même la dispute entre Hellénistes 
et Hébreux (Act. 6, 1-6) ne concernait guêre la question des langues, mais 
attitude envers la traditicn juive. Paul, Pharisien par éducation, pouvait se 
faire l'apôtre des gentils. C'est la confession de foi qui dans l'église pri- 
mitive tient toute l'importance; c'est pourquoi la prophétie, confession de 
foi d'inspiration divine, est à préférer à la glossolalie, discours extatiques 
incompréhensibles d’inspiration plutôt païenne. La parole a sa valeur de ce 
quelle est‚parole de Dieu, inspirée par VEsprit; à ce point de vue elle 
s'oppose à «la tradition des hommes», et, d'après S.Paul, à la Loi et à 
la sagesse humaine. Le N.T , pas même S. Jean, ne divinise la parole, qui 
n'est pas comptée au nombre des trois personnes de la Trinité. Voilà, en 
grandes lignes, le contevu d’un ouvrage assez curieux de l'auteur japonais 


Sein 


M. G. Mayeda, privat-docent à l'Université de Genève. Traítant d'une matière 
assez hétérogène, le livre ne se distingue ni par une analyse Littéraire minu- 
tieuse, ni par une argumentation rigoureuse, ni par un exposé clair, En outre 
la question du langage ne touche le plus souvent que la surface du N. T. 
Nous ne nions cependant pas que certaines questions (récit de la Pentecôte, 
la glossolalie, linfluence de Esprit, emploi du logos dans S. Jean) sont 
d'une grande importance, mais nous croyons que leur solution suppose un 
examen plus détaillé. Aussi l'auteur aurait-il profité en lisant les auteurs 
catholiques, qui ne semblent guêre représentés dans sa bibliothèque. 
H.- Vod. B. 


P, BONNARD, Jésus-Christ édifiant son Église. Le concept d'édification 
dans le Nouveau Testament, (Cahiers théologiques de lactualité 
protestante, XXI), Neuchâtel — Paris, Delachaux et Niestlé, 1948, 
23,5 x 16,5 cm. 47 p. 

On sait l'intérêt que les églises réformées portent, ces derniers temps, 
à lecclésiologie. Il s'agit dans la présente étude de M.P. Bonnard, profes- 
seur à la Faculté de théologie de l'Eglise évangélique libre du canton de 
Vaud, d'un thême important dans la théologie du N.T. à savoir de l'image 
de lédifice, qui sert à désigner l’Église. L'origine de cette image se trouve 
dans VA. T., oú il est dit plusieurs fois que Yahweh édifie son peuple, c.à.d. 
réalise en lui ses desseins éternels. Mais celui que Dieu avait destiné à 
son peuple élu comme pierre d’angle, c. à.d. comme couronnement de l'édi- 
fice, a été rejeté par lui, et est devenu, au moment même de la réjection, 
la pierre d'angle d'un nouvel édifice, l'Église chrêtienne. En effet, aux temps 
apocalyptiques, le temple, cet édifice qui était considéré comme le coeur du 
peuple de Dieu, est aboli et remplacé par l'édifice spirituel, l'Eglise. Le 
Christianisme se servira de cet image de l'édifice pour expliquer la réalité 
de sa communauté nouvelle, et lappliquer dans des sens variés. L’auteur 
en examine minutieusement l'évolution littéraire et le contenu théologique. 
S'il n'est pas toujours d'accord avec lexégêse catholique, il lui faut savoir 
gré de son examen détailié, de ses remarques critiques et de son exposé 
clair. H. V. d. B. 


PH. H. MENOUD, L'Église et les ministêres selon le Nouveau Testa- 
ment (Cahiers théologiques de l'actualité protestante, XXII), Neuchâtel 
— Paris, Delachaux et Niestlé, 1949, 23,5 x 16,5 cm, 63 p. 

M. Menoud, professeur à l'Université de Neuchâtel, s’occupe à son tour 
d'une question d'ecciésiologie, notamment de la question du ministère pas- 
toral et de l'organisation ecclésiastique. Dans la présente plaquette il essaie 
de définir, d'après les données duN.T., le rôle des ministêres dans vÉglise. 
En analysant la notion d'Eglise, il souligne V'éguilibre entre le caractère spiri- 
tuel et le caractère institutionnel, qui appartiennent à lessence même de 
YÉglise: celle-ci tient sa vie de VEsprit, qui s'est créé une Eglise pour que 
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son action soit en continuité avec l'oeuvre terrestre du Christ. Un même 
équilibre existait déjà sous lancienne alliance, notamment entre le ministère 
prophétique et l’office sacerdotal; les prophètes ont toujours plaidé en faveur 
d'un culte plus spirituel, mais n'ont jamais nié au sacerdoce et aux sacrifi- 
ces le droit d'existence. Cet équilibre fut rompu, sous la nouvelle alliance, 
lorsque loffice sacerdotal trouva son accomplissement dans le sacerdoce uni- 
que du Christ, auquel les fidèles participent pour témoigner de son action 
rédemptrice devant le monde; l'ancienne distinction entre prêtres et laïques 
n'existe plus, le sacerdoce comme institution est aboli dans le Christ. Mais 
le caractère institutionnel n'est pour autant pas perdu dans l'Église, qui, en 
dehors de son culte, désormais spirituel, a aussi la mission de témoigner 
de la rédemption. L'office du tÉmoignage, qui s'exerce dans l’apostolat et dans 
les autres ministères signalés à travers le N.T., est autant régi et animé par 
PEsprit, qu’ordonné à la tradition ecclésiastique, Tel est à grands traits le 
contenu de l'ouvrage de M. Menoud, dont on connaît l'information large, 
esprit impartial et l'exposé clair. La théologie catholique, — on s'en est rendu 
compte, — n’admettra pas quelques raccourcis, commis de bonne foi, mais 
qui portent préjudice à certains aspects de la fonction sacerdotale dans l'É- 
glise catholique; mais elle a tout intérêt à prendre connaissance des perspec- 
tives, que la, de son esprit synthétique, a su dégager de l'analyse des 
textes. H. V. d. B. 


G. HULTKVIST, What does the expression «blood and watern mean 
in the Gospel of St John 19.34? Vrigstad (Suède), chez l'auteur, s.d., 
Ale ddr em. 15p: 

L'a., médecin s'occupant d'exégèêse, croit que le centurion de Jo. 19, 34 
s'est trompé en constatant la mort de Jésus pour avoir vu couler du sang 
et de l'eau après le coup de lance. La mort n’aurait été qu’apparente, et 
Jésus aurait apparu après avoir repris conscience ;il a d'’ailleurs lui même 
déclaré ne pas être un esprit, mais un homme en chair et en os; il 
aurait du se tenir à l'écart, pour ne pas être arrêté de nouveau; il se serait 
caché à VEst du Jourdain, et ce serait ainsi qu’un jour Paul l'aurait ren- 
contré sur le chemin de Damas. Nos lecteurs en conviendront que ce n'est 
pas mal trouvé; toutefois, la théorie s'inspire plus de la médecine et de la 
phantaisie que du texte; en tout cas nous préférons le bon sens du centurion 
à un diagnostic fait à 2000 ans d’intervalle. HEVSdaB: 


M. Davip, Een nieuw-ontdekte Babylonische Wet uit de tijd vóór 
Hammurabi (Uitgaven vanwege de Stichting voor Niet- Westers Recht 
gevestigd te Leiden, nr3). Leiden, E.J. Brill, 1949, 24,5 x 16,5 
CMS spiel 2550: 

Prof. Dr David, specialist voor oud-Oosters recht, onderzoekt in deze 
studie de oudste totnogtoe gekende wettekst uit het Tweestromenland, waar- 
van twee copies in 1945 en 1947 te Tell Abu Harmal (aan de zuidelijke 
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gtehs van Bagdad) werden gevonden. Deze wet, in het Akkadisch geschreven, 
werd tijdens de regering van Bilalama, Koning van de oude Sumerische ne- 
derzetting Eshnunna (3° dynastie van Ur, 20° e. v. Chr., 250 j. vóór Ham- 
murabi) uitgevaardigd en bevat het stadsrecht van de hoofdstad Eshnunna. 
Schr. onderzoekt de elementen die de wet bevat o.m. betreffende het huwe- 
lijksrecht, het vermogensrecht, de wetgeving op de slaven, het strafrecht; 
hij vergelijkt deze met de gegevens van de Codex van Hammurabi en de 
Bijbel. HV.ede B: 


H. DIVENDAL. Platenbijbel Biblia Sacra. De geschiedenis van het 
Oude en het Nieuwe Testament in 200 gravures uitgebeeld door 
Hollandse Meesters, en van de bijbelse verhalen voorzien door H. DI- 
VENDAL, met medewerking van PROF. DR. J.A.E. VAN DODEWAARD, 
Amsterdam, Urbi et Orbi, 170, Herengracht, 1949, 18,5 x 12,5 cm, 
420 blz., geb. fl. 10.75. 

Men zegt dat de gelovige uit de Middeleeuwen zijn geloof las in de 
kleurrijke ramen van de kathedralen. Ook de oude drukkunst hield eraan de 
volksbijbel met prenten te illustreren. Hielden ook wij op de lagere school 
niet méér van de prenten dan van de tekst uit onze bijbelse geschiedenis ? 
Het opzet van H. Divendal met dit boekje is dan ook goed te keuren; wij 
krijgen hier een verzameling reproducties van tweehonderd bijbelse gravures, 
ontworpen door de Hollandse tekenaars Gerard Hoet, Arnold Houbrake en 
Bernard Picart en uitgevoerd door graveurs uit dezelfde tijd, nl. uit het eind 
van de Hollandse gouden eeuw. Deze barokplaten missen de expressieve 
soberheid der moderne kunst, maar ze winnen het op deze door haar plas- 
tische zwier en haar verbeeldingsrijke, vertellende kracht. De tegenoverliggende 
pagina, met tekst van H. Divendal, brengt de betreïfende bijbelepisode bij 
de prent aan. Het geheel is werkelijk een bijbelse geschiedenis in woord en 
beeld, vanaf de schepping tot aan het visioen op Patmos; mooi uitgegeven 
op kunstdrukpapier, zit het in een smaakvolle band. Graag aanbevolen voor 
elk katholiek huisgezin. H. V‚d. B. 


SAINT JERÔME, Lettres, t. I, texte établi et traduit par J. LABOURT 
(Collection des Universités de France... Budé), Paris, Les Belles 
Lettres, 1949, 20,5 x 14 cm... 170 p. 

S. Jerôme est surtout connu pour avoir étudié et traduit la Bible, aussi 
pour avoir polémisé d'un ton injurieux et d'une plume piquante, moins pour 
avoir été le grand défenseur de la vie monachale et un docteur averti de la 
vie chrétienne. Ses lettres nous révèêlent un tempérament fougueux, une âme 
droite et sincêre, une intelligence et une érudition peu commune, une culture 
large et un bons sens chrétien exquis. M. le chanoine Labourt nous présen- 
te, dans ce volume de la collection Budé, une édition très soignée du texte 
latin (se rapprochant fort de l'édition de M. Hilgenfeld, dans le CSEL de 
Vienne), en même temps qu’une traduction frangaise de qualité. Les notes 
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les plus brèves sont données en bas des pages, tandis que les notes plus 


développées sont reléguées à lafin du volume. Le tome 1 contient les lettres 


Tà XXII et donne déjà une bonne idée de la variété de cette collection 
éÉpistolaire. Nous le recommandons volontiers à nos lecteurs, qui y trouveront 
occasion la plus favorable à faire la connaissance d'un des grands repré- 
sentants de la tradition catholique et de humanisme chrétien. H.V. d, B. 


THEOLOGIA DOGMATICA 


Werkgenootschap van Katholieke Theologen in Nederland, Voor- 
drachten en discussies 7947-1948, Roermond-Maaseik, Romen en Zonen, 
1948, 16 x 24 cm., 188 blz. 

lemand die deze referaten, vrucht der jaarlijkse bijeenkomst der Neder- 
landse theologen uit de verschillende studiehuizen, doorleest, moet wel be- 
sluiten tot het vruchtbare van dergelijke gedachtenwisselingen. Voordrachten 
en discussies werden genoteerd en zijn buitengewoon interessant. Vooral valt 
te noteren het inleidend referaat van N. Sanders over actuele stromingen en 
actuele problemen in de theologie (positief, anti-rationalistisch en sociaal 
gericht). Verder komen moderne vraagstukken over de dogmatische en de 
moraaltheologie in behandeling. Tot de eerste behoren de studies over traditie- 
begrip (Smulders, Fortmann), over Christologie en genade (Notebaert, 
P, Romualdus, Oomen). De onderwerpen uit de moraal betreffen de bekering 
(Pauwels), de leugen (Van Mierlo), de periodieke onthouding (Cornelissen), 
het geweten (P. Theotimus). 

Naar de gedachtenwisselingen, die volgen op ieder referaat, te oordelen, 
wordt in dit werkgenootschap flink werk verricht dat navolging verdient. 

M. F. 


M. T. SCHEEBEN, Le Mystère de l'Eglise et de ses Sacrements, 
Introduction, traduction, notes et appendices par Dom. A. KERKVOORDE 
O.S. B., (Unam Sanctam, ne 15), Paris, Editions du Cerf‚ 1946, 188 p. 

C'est à bon droit que le cèlèbre théologien allemand du siècle dernier 
est considéré aujourd'hui comme un des premiers qui ont libéré la théologie 
catholique en général et surtout la théologie sur l'Eglise d'un esprit trop 
réactionaire contre les conceptions de la Réforme. Cet esprit en effet inclina 
les théologiens à étudier uniquement la conception juridique de l'Église, en 
perdant de vue sa réalité intérieure et mystique. Scheeben présente le dogme 
de Y'Église en lui-même dans toute sa beauté, sa grandeur, sa profondeur, 
persuadé que ce sera là en assurer la meilleure défense. Les sources aux- 
quelles il puisa en vue de cette présentation, sont surtout celles des 
origines du christianisme, l'Écriture et les écrits des Pères, surtout Grecs. 

Dom A. Kerkvoorde, qui pour une large part a remis en honneur 
chez nous la théologie de Scheeben, nous présente ici la traduction d'une 
partie des « Mysterien des Christentums». Sa tâche de traducteur n’était pas 
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facile, vu que Scheeben n'est pas toujours très clair et qu'il a voulu se 
libérer dans ses écrits du vocabulaire technique de la théologie. En vue d'une 
meilleure intelligence de la doctrine, Dom Kerckvoorde introduit la traduction 
par une étude substantiele (p. 1-75). Il y considère lorigine et le développement 
de la pensée théologique de Scheeben et son rôle dans l'Allemagne du siècle der- 
nier, influencée par la théologie protestante et le rationalisme de plusieurs 
facultés de théologie. Puis il trace un apercu de la conception organique 
des mystères du christianisme, et de l'inîluence exercée par Scheeben, surtout 
aprês sa mort. Après la traduction il ajoute des appendices sur les différents 
points traités dans «Le Mystère de l'Eglise et ses sacrements». 

A force de mieux connaître les pensées de Scheeben, la théologie ca- 
tholigue et indirectement la vie religieuse des fidèles gagneront en profondeur. 

MRE 


F. TAYMANS D'EYPERNON, S.S., La sainte Trinité et les sacrements, 
Bruxelles, l'Edition Universelle, Rue Royale, 53, 1949, 162 p., 85 fr. 

Dans son ouvrage sur «Le mystère primordial» paru en 1946 et uni- 
versellement apprécié, le Père Taymans avait manifesté le désir de publier 
un ensemble d'études sur les liens du dogme de la Trinité avec les autres 
traités de la théologie. Voici le premier volume qui examine les rapports du 
mystêre primordial avec celui des sacrements. Il constitue une prise de cons- 
cience nouvelle des données positives de la révélation et un approfondisse- 
ment religieux de très grande portée. 

Les sacrements sont les gestes du Christ. Cependant ils contiennent selon 
les données de la révélation et de la tradition la présence et l’action de 
la Trinité tout entière, et ils ont pour effet de nous adapter à la vie per- 
sonnelle du Dieu trinitaire par la voie de l’assimilation à la vie du Fils uni- 
que. C'est ce que l'auteur tâche d’élaborer pour la grâce propre à chaque 
sacrement en partant de la naissance à la vie du Fils par le baptême. Puis 
chacun des sacrements, en nous adaptant au Christ, nous donne de réaliser 
un aspect de sa vie personelle et dès lors de la vie trinitaire. Ainsi la grâce 
sacramentelle de chaque sacrement ajoute à la grâce sanctifiante commune, 
une spécífication, une modalité nouvelle, aussi nouvelle que sont nouveaux 
les phénomènes de croissance, de réparation, de nutrition et de reproduc- 
tion par rapport à la naissance. 

Il nous est impossible de donner dans cette recension une idée des vues 
profondes de l'auteur. Ce qui frappe c'est que l'élaboration spéculative des 
grâces sacramentelles manifeste excellemment la réalité et unité de la vie 
surnaturelle et ne présente rien d’arbitraire, puisque la base doctrinale se 
retrouve dans les livres inspirés et les écrits des Pêres et de S. Thomas. 
En outre la conception personnaliste de la vie de grâce est singulièrement 
mise en relief. C'est surtout au Verbe Incarné que l'auteur se relie pour éla- 
borer ses doctrines essentielles. Peut-être le rôle du S. Esprit en est-il 
légèrement ombragé. 
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Nous recommandons vivement la lecture de ces pages convaincantes et 
vivifiantes. Elles n'ont rien d'un système ou d’une théorie rigide et morte. 
Elles aideront au contraire puissamment le prêtre à donner aux sacrements 
leur pleine valeur dans la vie des fidèles. M. F. 


J. LECLERCQ, Le problème de la fot dans les milieux intellectuels 
du XXe siëcle, Tournai, Casterman, 1949, 83 p 

La fagon exacte dont se pose le problème chrétien est d'une grande im- 
portance. Le prof. J. ‘Leclercq trace dans ce petit volume les per- 
spectives nouvelles dans lesquelles le problême de la foi se pose aujourd’ 
hui. Il ya d'une part dans les milieux catholiques traditionnels, surtout la men- 
talité positiviste provenant de lesprit scientifique qu'on veut appliquer à la foi, 
et lesprit parfois relativiste (chez les littéraires surtout) qui doute du carac- 
têre unique de la religion chrétienne. D'autre part dans les milieux non ca- 
tholiques on constate un attrait et une sympathie pour la foi, qui à l'extrême 
point aboutit souvent à des conversions. Dans ces perspectives il faut bien 
comprendre la psychologie de la foi chrétienne. Celle-ci est avant tout l’ad- 
hésion à une personne toujours vivante. C'est pourquoi la foi se présente 
comme un phénomêne de confiance, qui emprunte cependant un caractêre 
particulier à la personnalité du Christ et au rôle du Christ dans le Chris- 
tianisme. Cette confiance résulte d'un ensemble de signes convergents de 
caractère três divers, qui rentrent dans ce que nous pouvons appeler l'ex- 
périence vitale. On n’adhère donc pas au Christ par une série de raisonne- 
ments abstraits, ni par des déductions scientifiques proprement dits. D'où 
importance de proposer dans l'enseignement la personne du Christ comme 
Vessentiel. La foi procède donc tout autrement que le travail scientifique. 
De cette idée fondamentale suit aussi la connexion de la foi avec les dis- 
positions morales. Il s'agit en effet dans la foi de valeurs vitales, dont la 
perception intellectuelle suppose comme condition essentielle le sentiment 
bien placé ou la pureté de coeur. Enfin l'objet et les limites de la méthode 
scientifique sont restreintes. Cependant la méthode scientifique en relation 
avec la foi peut rendre service, en précisant les données de la foi et favori- 
sant ainsi la décision de foi à cause de la confiance que mérite la personne 
du Christ et l'Eglise. M.F. 


J. GUITTON, Difficultés de croire (Présences), Paris, Plon, 8, Rue 
Garancière, 1948, 240 p. 

Par ces pages l'auteur se propose d'accepter les exigences essentielles de 
intelligence moderne, en les dépouillant seulement de tout ce qu'elles pourraient 
avoir de clos et d'a priori. Il pense que les objets et les sources de la 
foi, examinés dans cette lumière nouvelle, apparaîtront avec une netteté plus 
grande et que plusieurs difficultés au moins disparaîtront. 

Jean Guitton examine d'abord les difficultés provenant de la répugnance 
contre l'excès d'’affirmation entretenu dans le système catholique, ainsi que 
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de l'extrême complexité de la doctrine et de la pratique religieuse. A cela 
Se rattache le fait que le ferment judéo-chrétien de la civilisation occidentale 
s'est souvent enveloppé et répandu sous des formes anciennes dépassées et 
ambigües, qui risquent parfois d’induire en erreur sur l'essence du christianisme. 
Les autres sources de difficultés traitées sont les vieux textes, en particulier 
de la Genêse et des récits des origines, puis l'étude sur le problème de 
Jésus où l'auteur essaie de montrer que les positions négatrices, quand on 
les pousse dans leur extrémité, sont en équilibre instable et se nuisent lune 
à l'autre. Enfin dans le dernier chapitre «la vérité et lPamour» il cherche à 
montrer dans quel esprit l'homme de la tradition devrait agir et penser dans 
le monde moderne. Lui apporter les ferm nts nécessaires, enrichir en même 
temps son dépôt par l’assimilation des vérités nouvellement aperques: telle 
serait l'oeuvre de l'amour. 

Une fois de plus J. Guitton qui a donné déjà tant d’éclaircissements 
sur le catholicisme en relation avec la pensée moderne, nous fait entrevoir 
ces prétendues difficultés comme illusoires. M. F. 


J, PARMENTIER, Waarom geloof ik, Handboek voor apologetica, 
Antwerpen, 't Groeit, 1949, 286 blz., 95 fr. 

In het licht van de huidige studie van het geloof als personalistische 
levensinstemming met de Openbaring van Christus, heeft schrijver dit nieuw 
handboek van apologetica ontworpen. De redelijkheid van het geloof mag niet 
alleen van uit het standpunt van het gereveleerde object, maar moet ter- 
zelfdertijd, zoals Blondel betoogde, in verband met de inzichten en verzuch- 
tingen van het subject gezien worden. Vandaar het ruim beroep van schrijver 
op de gegevens van het gewetensverschijnsel, dat primordieel feit van ieders 
bewustzijn, alsmede het beroep op de geloofsinhoud zelf, van waar een machti- 
ge bekoring op de mens uitgaat. Verder heeft schrijver ook duidelijk gevat dat 
het probleem van het geloof en zijn redelijkheid heden ten dage zich 
stelt, niet zozeer op het domein van de keuze tussen deze of gene godsdienst, 
maar dat het eerst gaat om het al of niet aanvaarden van het bovennatuur- 
lijke. Zo geeft hij een ruime plaats aan de kwesties van Godsbestaan en Gods- 
dienstplicht. Dit naar het woord van Newman: «Kan de geest zich eenmaal 
het denkbeeld eigen maken van een macht boven hem, kan hij eenmaal be- 
seffen dat hij zelf de maat niet is van alles wat hemel en aarde bevatten, 
dan is de grote hinderpaal voor het geloof geweerd t. w., een trotse en zelf- 
genoegzame levenshouding». In dit licht werd ook een uitvoerige behandeling 
van Israel met zijn openbaring als de grote gangmaker naar Christus, in deze 
opbouw van geloofsverantwoording geintegreerd. Tenslotte komt de ervaring 
van het veelzijdig mirakel der Kerk als hedendaagse Openbaring, de godde- 
lijkheid van haar instelling en leer bewijzen. 

Al deze problemen, intellectueel stevig uitgebouwd, worden zoveel mo- 
gelijk in hun concrete complexe realiteit voorgesteld. Terzelfdertijd illustreert 
schrijver de stof met ingelaste leerstukken van grote apologeten en schrijvers 
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welke tot persoonlijk nadenken prikkelen, en de leerstof zachtjes aan in den 
geest laten bezinken. De schrijver stond voor een zware opgave. We mogen 
hem feliciteren voor gedane inspanning. Niettemin, gezien de zo personalis- 
tische inslag van geloof en geloofsverantwoording, ontslaat dit boek de leraar 
niet van persoonlijke aanpassing der leer aan zijn leerlingen aan wie hijde 
stof wil mededelen. M.F. 


K. BERQUIN, Geloofsrechtvaardiging, Derde omgewerkte uitgave, 
Antwerpen, ’t Groeit, 1949, 168 blz.,-50 fr. 

Dit reeds gekende handboek van Apologetica omvormde het plan van de 
vroegere uitgave. In tegenstelling met de tweede uitgave vertrekt het nu 
van de ontleding van de menselijke natuur en zijn vermogens, van de be- 
wijsvoering van. het Godsbestaan en van Gods mogelijke inwerking in de 
wereld. Dan komt de eigenlijke geloofsrechtvaardiging, eerst uitgewerkt aan 
de hand van de moderne ervaring over de Kerk als «signum levatum inter 
nationes» (Conc. Vatic.), nadien aangevuld door de traditionele historische 
bewijsvoering nopens de waarachtigheid van Christus en zijn Kerk. Tenslotte 
voegt schrijver in deze uitgave na zijn antwoord op .de verschillende op- 
werpingen tegen de H. Schrift, Dogma, Moraal en het leven der Kerk, een 
kleine apologie van het christelijk denken en handelen. Het geheel is klaar 
voorgesteld, misschien nog wat te celebraal. ME 


E. HOCEDEZ, Histoire de la Théologie au XIXe siecle, T. 1, 
Décadence et Réveil de la Théologie r8oo-1r83r, Bruxelles, L'Edition 
universelle, S. A., Rue royale, 53, 1948, 269 p. 

Par cette ceuvre dont le 3° volume seulement parut du vivant de son 
auteur, le nom du P. Hocedez sera à jamais mémorable dans l'histoire de 
la théologie. En effet l'interprétation des vérités de foi, élaborées et définies 
au cours des siècles, ne peut se faire exactement que si elle est guidée par 
l'histoire des courants philosophiques et théologiques préparatoires. C'est ce 
qu’a fait le P. Hocedez en retragant l'histoire de la théologie dans les 30 
premières années du XIX° siècle, qui va conduire plus tard à l'élaboration du 
Concile du Vatican, 

Ce premier tome étudie la période entre l'avènement de Pie VII et celui 
de Grégoire XVI. C'est d'une part une époque de décadence de la théologie, 
dont les causes générales sont le philosophisme rationaliste, le jansénisme, 
le régalisme et l'abandon de lancienne scolastique; de plus les évènements 
politiques et religieux avaient précipité la chute. D'autre part se dessine 
clairement le premier réveil de la théologie dans les divers pays. Le pro- 
blême général qui dominera toute cette époque est selon l'auteur, le problème 
des rapports entre la foi et la raison. Trois noms résument bien la réaction 
contre le rationalisme ambiant : Lammenais, Hermes, Möhier. Le premier tout 
en menant le bon combat contre le Gallicanisme, fut l'éloquent propagateur 
du traditionalisme et du libéralisme. Hermes en Allemagne se fiant trop aux 
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lumières de la raison, et voulant combattre l’adversaire sur son propre ter- 
train, donna origine au semi-rationalisme. Möhler enfin, gloire la plus pure 
de l'école de Tubingue, marque fort heureusement la restauration de la 
théologie positive chez les catholiques. 

L'ouvrage sera une excellente introduction pour le travail personnel. 
L’auteur a eu soin d'indiquer à la suite de chacun des paragraphes ou cha- 
pitres ses sources d'information, et il signale pour chaque sujet les livres ou 
les articles, où le lecteur studieux trouvera une bibliographie suffisante et 
bien à jour. Pour le croyant cette histoire offre un spectacle singulièrement 
réconfortant: l'évolution générale se dessine dans un sens unique, celui d'un 
progrès continu. M. F, 


PHILOSOPHIA ET THEOLOGIA MORALIS 


J. LECLERCQ, Proeve ener Katholieke Moraal. 1. Grondslagen der 
christelijke levensverhouding (vertaald door H.J. WERPS). II. Uit de 
greep van het ik (vertaald door J. VERSTRAETEN) (Bibliotheca spiritus) 
Antwerpen, 't Groeit, 1948. 

ledereen kent reeds het vierdelige werk van Prof. Leclercq « Essais sur 
la morale catholique >. Wij zijn gelukkig dat de uitgeverij «’t Groeit» het 
op zich nam voor het nederlands sprekend publiek een degelijke vertaling te 
bezorgen, bovendien in een fijn verzorgde uitgave. Tot hiertoe verschenen de 
twee bovenvermelde delen: Grondslagen van de christelijke levenshouding 
(le Retour à Jésus); Uit de greep van het ik (Le dépouillement). De titel van 
het eerste boek geeft precies weer wat het boek inhoudt: nl., de funda- 
mentele basissen van onze christelijke levenshouding. Het christendom is een 
Godsdienst, het Godsprobleem, de christelijke opvatting over de wereld en 
over de mens, weest volmaakt, het Geloof, de Hoop, de Liefde, enkele 
hoogtepunten van de christelijke volmaaktheid: dat zijn de titels van de 
zeven hootdstukken van dit boek. Het tweede deel behandelt het probleem 
van de noodzakelijke onthechting van de mens, uitgaande van de kennis van 
de gevallen mens en zijn neigingen en vermogens. 

Hetgeen vooral eigen is aan de katholieke moraal komt in deze verhan- 
delingen volledig tot zijn recht, nl. de gebondenheid van de morele gedra- 
gingen aan het dogma. De moraal wordt niet gescheiden van het dogma, 
noch van hetgeen men het geestelijk leven noemt, de ascetiek en de 
mystiek, die de bekroning zijn van de moraal, en waarin deze haar hoogte- 
punt bereikt. Iedereen zal verder de oorspronkelijke manier waarop schrijver 
de zaken ziet en voor geen moeilijkheden uit den weg gaat, waarderen. 

Deze werken wekken een dieper inzicht in de levenseis die het christen- 
dom ons stelt, maar zij leren ons die eisen kennen in hun verheffende 
betekenis, met hun inschakeling in het gewoon menselijk leven, en dan ook 
met de concrete wegwijzer langs waar ons leven een positieve opgang naar 


God zal worden, 


Edd 
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Merkwaardig zijn vooral de hoofdstukken over het geloof, vooral voor de 
psychologie van het geloof. Kortom het geheel is bevredigend en zal met 
veel nut gelezen worden door leken en door priesters of kloosterlingen. MF. 


J. DENIS, L'administration du baptême aux enfants, des catholiques 
non pratiguants, Paris, Procure générale du Clergé, 1947, 16 p. 


„ 


La petite brochure apporte une solution bien motivée à cette question 
encore plus angoissante en France qu’en Belgique, où tant de gens font 
baptiser leurs enfants sans se soucier d'une éducation chrétienne postérieure, 
même avec l'intention d'une éducation antireligieuse. Le Chan. Denis conclut 
que l'enfant présenté par des parents indifférents peut et doit être baptisé, si 
on a lespoir qu'il fera sa première communion (minimum d’éducation 
chrétienne). Dans-le cas contraire, dont on peut être certain si les parents 
ne se soucient pas de faire préparer leurs autres enfants plus âgés à la 
première communion, il faudrait refuser (extra periculum mortis). 

Telle est la solution de principe. L’application aux cas individuels doit 
se-faire sous la direction de VEvêque et de l'Eglise, puisque ceux-ci ont 
reu le soin de l'administration des sacrements. M. F. 


A. WILSON, C. P., Vergiffenis en Vrede, uit het Engels vertaald 
Antwerpen, Sheed en Ward, 1948, 21 1/2 x 13 1/2, 302 blz., gen. 
Sbufrsrgeb: bft; 


Op prachtige concrete manier weet dit boek de volledige theologie van 
het tractaat « De Poenitentia » uit te werken. Niemand echter zal bij het 
lezen de indruk van een gesystematiseerde theologie ondergaan. De auteur 
wist immers zijn theologische kennis met veel psychologische gegevens en 
een rijke ervaring in te kleden: gedurig aan wordt elke leerstelling geïllu- 
streerd door feiten en voorbeelden die getuigen van de flinke opmerkings- 
gave van P. Wilson. Iedereen die dit boek leest — ‘en men leest het zonder 
veel moeite — zal de rijke sacramentele Godsgave in deze instelling aan- 
voelen ; terzelfdertijd echter ook inzien hoe innig de biecht beantwoordt aan 
de algemene menselijke behoefte nu en dan eens zijn hart te openen aan 
een ander mens. Vele mogelijke misverstanden worden er uit de weg 
geruimd. Het brengt een echte bevrijding voor velen die het sacrament der 
biecht nog met angst benaderen. 

Het werk van P. Wilson kende een grote verspreiding in Engeland en 
Amerika. Dank aan de uitgeverij Sheed en Ward zal het op het Neder- 
lands gebied veel goed kunnen verrichten. De stijl is vloeiend en onder- 
houdend. De uitgave is goed verzorgd, uitzondering gemaakt voor enkele 
drukfouten. M. F. 


A. JANSSEN, Leergang van bijzondere moraalphilosophie. Kerste deel : 
De louter zedelijke plichten, 3e dr. — Tweede deel (twee afteverin- 
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gen) : Natuurrecht, 3e en 2e dr., Leuven, Uitg. « Universitas », 44, 
Minderbroedersstraat, 1946, 1947 en 1949, 23 x 15 cm. 144, 252 en 
284 bl., 65, 90 en 130 fr. 


Deze leergang van bijzondere moraalphilosophie is in de eerste plaats 
bestemd om te dienen als handleiding bij de colleges van zedenkunde en 
natuurrecht welke Prof. Janssen sinds vele jaren houdt aan de katholieke 
universiteit van Leuven. 

De eerste uitgave welke slechts uit één boekdeel bestond, verscheen ín 
1937 en werd toen aan de lezers van het tijdschrift aanbevolen (Coll. Gand. 
1937- t. XXIV, p. 66). In 1942 kwam een tweede druk uit, welke reeds drie 
volumina voorzag, waarvan echter het laatste, dat over staatsrecht en inter- 
nationaal recht moest handelen, omwille van de bezetting niet kon 
gepubliceerd worden. Thans krijgen we een nieuwe en volledige uitgave 
van het werk. 

De gehele materie der natuurlijke zedenleer heeft de schrijver ingedeeld 
in twee grote delen: de louter-zedelijke plichten en het natuurrecht; dit 
laatste is in twee afleveringen behandeld. Tot de eerste soort verplichtingen 
behoren de geboden die betrekking hebben op de verhouding van de mens 
tot God, tot zichzelf, alsook sommige geboden in verband met de verhouding 
tot andere mensen in zover zij niet door de deugd van rechtvaardigheid 
geregeld worden, en ten slotte de houding van de „mens tegenover 
de redeloze wezens. Aan dit eerste deel werden geen merkelijke verande- 
ringen aangebracht, al werd op verscheidene plaatsen de uiteengezetting 
aangevuld en verbeterd. 

Het tweede deel, het natuurrecht in strenge zin, is gewijd aan de 
uiteenzetting en samenvatting van de normen der natuurlijke zedenwet, welke 
betrekking hebben op het gemeenschapsleven en welke men verplicht is te 
onderhouden krachtens de rechtvaardigheid. Na enige beschouwingen over de 
rechtvaardigheid en het recht in ’t algemeen worden hier achtereenvolgens 
bestudeerd: de rechten jegens de anderen als individuen, als leden van het 
huisgezin, van de staat en van het mensdom: dus het individueel, het 
familiaal, het publiek en het internationaal recht. Dit tweede deel werd 
grondig omgewerkt sinds het verschijnen der eerste editie. Als volledig 
nieuwe stukken kunnen we vermelden: de afdelingen over rechtvaardigheid 
en recht in ’t algemeen; de artikels over het verwerven van eigendom, 
over de wetten en plichten van het huwelijksleven; de hoofdstukken over 
staat en huwelijk, staat ‘en opvoeding, staat en onvolmaakte genootschappen, 
staat en verdelende rechtvaardigheid, plichten van de burgers, verzet tegen 
het gezag, de verdragen, de kolonisatie. 

Deze leergang van bijzondere moraalphilosophie bezit de eigenschappen 
welke al de publicaties van Prof. Janssen kenmerken: rijke en degelijke 
inhoud van leer, klaarheid van vorm. Verscheidene vraagstukken die behandeld 
worden, staan blijvend in ’t middelpunt der belangstelling : arbeidsrecht en 
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-plicht, sport, vruchtafdrijving, eugenetiek, eigendomsrecht, huwelijk en 
opvoeding, enz. ; toch kon de vollediger behandeling van verscheidene 
nieuwe. problemen, als bv. artificiële inseminatie, narco-analyse, lobotomie, 
medicale experimentatie, sociale structuren, enz. de actualiteit van deze 
handboeken nog hebben vergroot. 

Deze studie staat op philosophisch terrein en moet dus noodgedwongen 
de rijkdom der christelijke moraal buiten beschouwing laten. Vermits echter 
de katholieke moraal de natuurlijke zedenleer altijd veronderstelt en voor 
vele vraagstukken eenvoudig bevestigt, heeft ook de studie van de ethica 
groot belang. 

Dit voortreffelijk werk van Prof. Janssen kan niet slechts aan de 
Leuvense studenten, maar aan alle katholieke intellectuelen en aan de 
priesters grote diensten bewijzen. Eier: 


THEOLOGIA ASCETICA ET MYSTICA 


Les muvres spirituelles du bienheureux Pere Jean de la Croix. 
premier Carme déchaussé, Bruges, Desclée-De Brouwer, 1949, 18 x 11,5 
cm, LXX — 1562 p., 275 Fr. 

Ce volume réunit tous les écrits du Docteur mystique: La montée du 
Carmel, La nuit obscure, Cantique spirituel, La vive flamme, Lettres, Poèmes, 
Maximes, Opuscules. 

La traduction frangaise est celle du Père Cyprien, un Carme déchaussé 
du XVII® siècle. Les érudits et les connaisseurs louent unanimement les 
qualités de cette traduction, qui suit fidèlement et jusqu'au rythme la 
phrase espagnole. 

L'édition revue et augmentée qui vient de paraître mérite tous les éloges, 
tant pour le contenu que pour la présentation typographique. Le Père Lucien 
ne s'est pas borné à éditer la traduction des ceuvres de saint Jean de la 
Croix, il nous offre dans sa grande introduction générale et dans ses intro- 
ductions à chaque livre, un véritable tableau de la vie et de la doc- 
trine mystique du Saint Docteur. Ces études constituent un véritable traité 
de Théologie mystique selon saint Jean de la Croix. 

Je ne saurais trop insister sur la valeur de l'index analytique. Grâce à 
lui, — il comporte 150 pages, — on sait retrouver rapidement tous les 
passages essentiels de l'enseignement de saint Jean de la Croix sur un 
point important. L'index des Noms propres cités et celui des textes emprun- 
tés de la sainte Ecriture terminent cet ouvrage remarquable. 

Notons, pour terminer, que le travail typographique est remarquable- 
ment soigné et que ce volume est imprimé sur papier bible, ce qui le 
rend très maniable. Pal 


Dom J. LECLERCQ, O. S. B., Saint Bernard Mystique, Bruges, 
Desclée-De Brouwer, 1948, in -8°, 496 p., 120 Fr. 
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L'auteur présente dans ce livre une étude approfondie de la vie inté- 
rieure et de la physionomie spirituelle de saint Bernard. Ce n'est donc pas 
une biographie, mais plutôt un portrait, qui se dégage de la lecture de ces 
pages. On y étudie moins la vie et les ceuvres, la doctrine et linfluence 
théologiques que «lexpérience du divin» dans la vie spirituelle de saint 
Bernard. Les données historiques ne sont rappelées que pour constituer le 
cadre où s'insère la personnalitê spirituelle du Saint, 

Comme tous les mystiques, saint Bernard a requ, à un très haut degré, 
«une saisie expérimentale de la présence de Dieu» en lui. Comment 
pourra-t-on décrire les formes qu’a revêtues cette «expérience du divin > 
au cours de son existence ? Le seul moyen d'y parvenir est d'entrer en 
communion avec l'âme de saint Bernard, de linterroger sur lui-même et 
ses relations avec Dieu et d'étudier les biographies qui décrivent les mer- 
veilles que le Seigneur a accomplies dans cette âme privilégiée, 

L'auteur a mené ses recherches avec une connaissance des sources peu 
commune et une méthode scientifique sérieuse. Il a négligé tous les récits 
des miracles et les biographies trop peu sûres; il fait appel seulement. aux 
biographies qui furent soumises au contrôle des évêques et des abbés qui 
avaient assisté à la mort de Bernard et publiées avec l'approbation de ces 
témoins. Le récit de la vie spirituelle constitue la première partie de 
Pouvrage, il est suivi d'un recueil de textes choisis qui nous éclairent sur 
union à Dieu telle que saint Bernard l’a éprouvée. 

Ce volume se recommande par la solidité et la clarté de l'exposé, par 
un sens critique averti et par une information étendue. Nous le recomman- 
dons volontiers. Pel: 
Werken van de H. Teresia. Deel II. Sponsabo te mihi in fide, 
Bussum, Brand - Brugge, de Kinkhoren, 1949, 12 x 19 cm., 975 bl. 

Wij bespraken reeds vroeger het eerste en tweede deel van deze merk- 
waardige uitgave (Coll. Gandav., t. XXXI, 1948, bl. 369-370; t. XXXII, 
1949, bl. 297). Dit derde deel bevat: De weg der volmaaktheid, Het kasteel 
der ziel, Beschouwingen over de liefde Gods, Verzuchtingen na de H. Com- 
munie, Mededelingen over haar geestelijk leven, Enige raadgevingen en losse 
gedachten. Het vejamen, Antwoord op een geestelijke uitdaging, Gedichten, 
register van eigennamen en overzicht over Teresia's gebedsleer. 

Merken wij nog eens op dat de H. Teresia in een ongekunstelde en 
eenvoudige taal de innigste vereniging met God beschrijft. De uitgave van 
dit werk is zeer verzorgd. P;LE 
BNDEBAUCHE, SJ DECONINCK, SJ Gi DIRKS, Siadonsalt 
DELÉPIERRE, S.J., SCHAAK, S.J., A. MATIVA, S J., Les Exercices 
Spirituels de Saint Ignace. (Cahiers de la Nouvelle Revue Théologi- 
que V) Tournai, Casterman, 1949, 24 16 cm, 120 p., 42 Fr. 

Les prêtres ont eu maintes fois l'occasion de faire leur retraite selon les 
Exercices spirituels de saint Ignace qui seront toujours, comme le déclarait 


0D ken 


encore S.S. Pie XII, le 24 octobre 1948, «un des moyens les plus efficaces 
pour la régénération spirituelle du monde et pour sa juste ordination vers 
Dieu >. 

Les auteurs de ce cahier ont cru que les prêtres trouveraient intéret et 
utilité à « repenser > et à < revivre » leurs retraites, pour mieux comprendre 
Pesprit qui inspire les Exercices. Ce point de vue pratique et concret fait 
unité des divers travaux présentés dans ce cahier. Leurs auteurs ont 
donné souvent les Excercices, ils en ont donc une expérience personnelle 
qu’ils expriment en toute liberté, avec une certaine variété d'interprétation, 
tout en restant fidèle à la pensée essentielle du saint Fondateur. 

Les conseils et les indications des Excercices spirituels restent, dans 
ensemble, parfaitement valables pour notre temps d'action catholique. Ils 
prétendent en effet développer les conditions morales indispensables pour 
celui qui veut servir Dieu dans l'apostolat. Nous recommandons donc vive- 
ment la lecture et la méditation de ce cahier. Bal: 


MGR K. CRUYSBERGHS, Priesterretraite, Brussel, N.V. Standaard — 
Boekhandel, 1949, 20 x 13,5 cm., 265 bl, 115 Fr. 

Vele priesters lezen graag de werken van Mgr Cruysberghs. Deze vierde 
druk van Priesterretraite is nog eens een bewijs dat de grote kanselredenaar 
de priesters naar het hart spreekt en zij daarom zijn werken gemakkelijk 
kopen ! Schrijver behandelt in dit werk achtereenvolgens de roeping, de 
krachtbronnen van de priester en de priesterlijke verhoudingen. Hij geeft 
tenslotte meditatiestof voor de retraitedagen en leidraden bij het gewetens- 
onderzoek. Warm aanbevolen. LE, 


MGR K. CRUYSBERGHS, Spiegelverhaaltjes, Leuven, Economaat, Boe- 
renbond, Minderbroeaersstraat, 24, 1949, 21 x 13 cm, 184 bl. 

Deze verhaaltjes werden vroeger in brochure en blad door de Boerin- 
nenbond uitgegeven. Zij zijn een voortzetting van « Moeder» en werden 
geschreven om onze moeders even te doen nadenken. 

Schrijver heeft waarlijk het groot talent oude waarheden fris en levendig 
voor te stellen. Bak: 


MGR K. CRUYSBERGHS, Lichtstralen wit Jezus’ lijdend Hart, Ant- 
werpen, N.V. Standaard-Boekhandel, 1949, 18,5 x 11,5 cm., 45 bl., 30 Fr. 
Wij bevelen deze overwegingen op Jezus’ lijden gaarne aan, omdat zij 
een historisch getrouwe geschiedenis ervan geven, met toepassingen: op het 
kristelijk leven van deze tijd. PE 


EUGENIE COENZLER. Jezus ons Voorbeeld, vertaald door Fr. Teeu- 
wen, C. SS. R., 3 dln, Turnhout, N.V. Brepols, 1949, 18 x 12 cm, 
538, 504 en 422 blz, ing. 330 Fr. geb. 405 Fr. 

De algemene overste der Barmhartige Zusters van de H. Carolus Bor- 
romeus te Trier publiceert in deze arie boekdelen overwegingen voor iedere 
dag van het kerkelijk jaar. Het eerste deel bevat meditaties voor de tijd 
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van de Advent tot Pinksteren; het tweede die van Sinksen tot de Advent; 
het laatste bevat overwegingen voor de aanvullende maand, de eerste 
Vrijdagen, de maandelijkse recollecties en de feestdagen van de heiligen. 
Na een eerste en tweede voorbereiding wordt iedere overweging inge- 
deeld in twee punten, daarna worden religieuse gevoelens opgewekt en een 
voornemen gemaakt, tenslotte wordt een kernspreuk medegegeven voor de 
dag en het slotgebed aangegeven. De methode is dus klassiek. De inhoud 
is degelijk: de meditaties scheppen een bovennatuurlijke atmosfeer, zij 
wekken een religieuse stemming op en leiden eveneens tot affectief gebed. P.L. 


ANNA CATHARINA EMMERICH, Het bitter lijden van onzen Heer Jezus 
Christus, Antwerpen, De Nederlandse Boekhandel, 1948, 18,5 x 11,5 
cmt 40 ble ving. 95, Fr. geb. 135 Fr. 

Clemens Brentano heeft het verhaal van Christus’ lijden, zoals hij het 
vernam uit de mond van de Westfaalse kloosterzuster en zieneres, te boek 
gesteld en uitgegeven negen jaar na haar dood. 

Dat Anna-Catharina Emmerich, onder ’t vertellen van wat zij te zien 
kreeg, hoegenaamd niet dacht aan «litteratuur» staat zonder twijfel vast. - 
Zij lag immers gekluisterd op haar ziekbed en leed haar deel van de pijnen 
welke zij beschreef, zodat zij meestal slechts met stukken en brokken 
kon zeggen wat zij aanschouwd en gehoord had. Vandaar de talrijke her- 
halingen en de overvloed van zakelijke en verwarde détails, de enkele 
leemten en de uiterlijke tegenstrijdigheden welke men in dit boek vaststel- 
len kan. 

Welke mening iemand er ook over nahoude wat betreft het buitenge- 
wone van de verhaalde feiten, toch zal men eerbied en achting moeten 
hebben voor de levenswijsheid waarvan dit verhaal getuigt. 

De Nederlandse vertaling leest vlot en aangenaam. 9E 


P.J. - B. GOSSELIN, S. J., La prière du Christ dans le ceur du 
chrétien, Toulouse, Apostolat de la prière, 1949, 18 x 12 cm, 840 p. 

Ce livre contient des élévations sur le Pater, l’Ave et sur la doxologie 
ainsi que des considérations sur lexcellence et la pratique du Rosaire, 
L’auteur s'efforce de définir le sens de chaque demande du Pater et de 
l'Ave et d'en souligner limportance pour la vie spirituelle, Dans un chapitre 
spécial il nous présente un commentaire du Pater composé uniquement de 
textes empruntés à l'Écriture. 

Aux âmes de bonne volonté, avides de bien prier, l'auteur enseigne 
comment ont peut exploiter les mines inépuisables des prièêres mentionnées. P.L, 


P. MAGNAUD, Dilexit me. ó6o méditations sur les épîtres de saint 
Paul. Toulouse, Apostolat de la Prière, 9, Rue Monplaisir, 1948, 
itoetbremat74. ps, 20.Fr, 

Voici la deuxième série d'une collection de méditations que le supérieur 
du petit seminaire de Montauban destine au profit des jeunes séminaristes, 
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Nous avons présenté et recommandè à nos lecteurs la première série 
de 60 méditations sur l'Évangile (Coll. Gand., tf. XXXI, 1948, p. 176), 
et nous croyons devoir faire de même pour cette deuxième série. 

Ce petit livre, dédié à S. Paul, est écrit s pour les gargons, qui n'ont 
qu'un rêve au fond du cceur‚ à savoir: que leur vie soit totalement donnée 
au service du Maître». Ces 60 méditations, toujours concises et suggestives, 
apprennent d'une fagon émouvante à réaliser l'amour du Christ pour les 
Âmes. Puissent-elles communiquer au coeur des jeunes séminaristes la flamme 
ardente dont brûlait le coeur de l’Apôtre. £ Be 


JEAN LE PRESBYTRE, A la Croisée des Chemins, Tournai, Caster- 
man, 1949, 13 x 20 cm., 224 p., 48 Fr. 

Sous forme d'une longue conversation avec un ami, l’auteur expose la 
voie à choisir lorsqu’on arrive au seuil de la vie, «à la croisée des 
chemins». Deux orientations essentielles s'offrent aux jeunes: la vie laïque 
et la vie religieuse. 

La première partie du livre est consacrée à l'exposé de la vie laïque. 
La formation universitaire et le choix d'une carrière, la vie familiale, sociale 
et civique y sont étudiées successivement ainsi que la nécessité d'une cul- 
ture religieuse, d'une vie de priêre et d’apostolat dans la vie laïque. 

La vie sacerdotale et religieuse est l'objet de la deuxième partie de ce 
livre. L’auteur commence par la définir, il parle ensuite des aptitudes 
nêcessaires, de l'appel de Dieu et de la vocation à l'épreuve. 

Les lecteurs de Toi qui deviens homme et de Au large liront avec joie 
et intérêt ce nouveau livre de Mr le Chanoine Vieujean. Pal 


V. SOLOVIEV, Les fondements spirituvels de la vie, Tournai, Caster- 
man, 1948, 13 x 20 cm.‚, 196 p., 54 fr. 

Nous avons ici la traduction frangaise d'une ceuvre du philosophe russe 
qui se convertit au Catholicisme à la fin du XIX° siècle. 

L'auteur veut présenter une justification de la vie spirituelle, il lui 
découvre les fondements spirituels de la vie qu'il doit mener pour marcher 
à la suite du Christ. Ces fondements sont la prière, la charité, l'abstinence 
et le jeûne. Tel est l'objet de la première partie du livre qu’illustre un 
remarquable commentaire du « Pater». Après un apergu sur le sens gérzéral 
du Christianisme et de la restauration du monde par le Christ, on trouve 
dans la deuxième partie des vues pénétrantes sur l'essence des sacrements 
chrétiens, sur l'Eglise et sur VEtat chrétien. P.L. 


A. DE CUYPER, pr, Gesprekken met U, meisje, Brugge, Beyaert, 
1949, 12x 18 cm, 190 bl. be Er. 

In vijf en twintig gesprekken van vier of vijf bladzijden telkens, worden à 
de verschillende problemen behandeld, die het jonge meisje en haar toekomst 
aanbelangen. De gesprekken zijn bedoeld voor leerlingen uit de hogere 
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klassen van het middelbaar en technisch onderwijs en ook voor de school- 
verlatende en tnuisblijvende meisjes; zij munten uit door degelijkheid en 
zakelijkheid ; zij zijn de vrucht van jarenlange ondervinding en een helder 
inzicht in de meisjesmentaliteit. Het werkje leest vlot en aangenaam: de 
gedichtjes, hier en daar ingeweven, zorgen voor de nodige frisheid. Een 
uitgebreide bibliographie toont de weg aan tot verdere ontwikkeling in 
bepaalde kwesties, die onmogelijk in deze korte gesprekken kon g-geven 
worden. BE: 
IUS CANONICUM 


P. M. MARCHESI, S.J., Summa juris publici ecclesiastici, Neapoli, 
M. D'Auria, 1948, 24 x 16 cm, 172 p. 

Tria in hoc opere sibi proposuisse, declarat auctor, scil. iuxta recentis- 
sima documenta et ultimas auctorum sententias, solidam et securam in re 
iuridica tradere doctrinam, dein expositionis brevitate, claritate ac logica uni- 
tate facilius reddere alumnis disciplinae iuridicae studium, ac denique in his - 
omnibus exigentiis scholasticis occurrere. 

Exaratis notionibus ad societatem ac potestatem socialem spectantibus in 
priori sui operis parte, auctor alteram integre Ecclesiae eiusque potestati con- 
secrat. Successive tractatur de natura Ecclesiae, de potestate Ecclesiae, de 
subiecto potestatis ecclesiasticae, de relationibus iuridicis inter Ecclesiam et 
Statum, de materiis mixtis, de concordatis ac de actione catholica. 

Rejecta divisione trimembri potestatum in ecclesia, duo tantum potestatis 
genera admittit, scil. ordinis et iurisdictionis, quarum ultima magisterium. et 
regimen complectitur. In deleetu materiae et opinionum Auctor nulli scholae 
nisi catholicae sese aggregat, in quaestionibus disputatis breviter allegando 
rationes in utramque partem, indicando tamen quam plurimum sententiam pro- 
babiliorem. Expositio doctrinas interdum brevi excursu historico, ut v.g. de 
Inquisitione, de Quaestione Romana, de placito regali et aliis, illustratur. 

Dolenda tamen est auctorum discrepantia in adhibita terminologia iuridica, 
v. g. quoad notiones potestatis exsecutivae et administrativae. Frustra quoque 
ab auctore speratur praecisa et accurata delimitatio potestatis indirectae Ec- 
clesiae in materiis mixtis. Multae in hoc opere desunt circa societatem quaes- 
tiones et opiniones quae ab auctoribus modernis in medio positae sunt. Quae 
omnia tamen impedire non possunt quominus opus R. P. Marchesi qualitatibus 
doctrinalibus simul ac didacticis gaudeat. ST 2e 


PHILOSOPHIA 


P. LECOMTE DU NOoüy, L'homme et sa destinée, Paris, La Colombe, 
Rue Rousselet, 5, 1948, 222 p., 350 fr. 

P. Lecomte Du Noüy est un physiologiste et un philosophe. Francais 
d'origine, né à Paris en 1683, il étudia le droit à la Sorbonne, mais il avait 
dès le jeune âge une curiosité universelle. Ce fut au cours de la grande 
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guerre que sa vocation scientifique se dessina. Sur la suggestion d’Alexis - 


Carrel qui était tourmenté par le miracle et les guérisons de Lourdes, 
scientifiquement inexplicables puisqu’ instantanées, il se jeta dans la physio- 
logie, en cherchant à découvrir le processus de la cicatrisation des plaies, et 
à en fournir une expression mathématique. Il réussit à résoudre le problème 
que lui avait soumis Carrel. Arrivé par l'intermédiaire de ce dernier à 
linstitut Rockfeller de New York, il publia des importantes contributions 
dans le domaine de la philosophie scientifique (Le temps et la vie, 1936; 
L'homme devant la science, 1939; L'avenir de l'esprit 1941). Mais il a condensé 
toute sa pensée dans ce livre «L'homme et sa destinée » paru d'abord en 
Anglais et qui a été lancé comme un livre « d'une pénétration telle qu'on ne 
peut en espérer de semblable qu'une ou deux fois par siècle ». 

Se plagant résolument dans l’hypothèse évolutioniste, l'auteur démontre à 
aide d’arguments empruntés aux mathématiques et à la physique la plus 
récente, qu'une conception purement matérialiste de l'existence de la vie et de 
Phomme dans l'univers est inacceptable et ne peut s'expliquer par le hasard. 
Mais surtout l’évolution elle-même est absurde et inconcevable sans une 
direction ascendante, que nous constatons en fait, et qui requiert un ordre 
prévu, voulu, établi en vue de parvenir à l'humanité. Tout le mouve- 
ment èvolutif qui n'a pas abouti à l'homme a cessé de croître et s'est 
figé dans l'instinct des animaux. Mais par l'homme le progrès continue sur 
un autre plan: il est devenu conscient et libre; il utilise l'intelligence et 
fait appel à la morale: la «destinée de l'homme» n'est pas d'inventer et 
d'utiliser sans contrôle les forces naturelles, mais de mettre le progrès 


moral — fort attardé — à la hauteur du progrês scientifique. De ce 


perfectionnement moral, l'auteur montre un des facteurs les plus actifs 
dans les sentiments religieux, spécifiquement chrétiens. 

Là s’'arrête sa pensée : la religion n'est présentée que comme un élément 
de la moralité humaine Le rôle du surnaturel chrétien qui constitue la vraie 
«destinée de l'homme» est laissé dans l'ombre. De ce chef il ya des erreurs et des 
insuffisances du point de vue théologique dans son exposé. L'homme selon 
lui est en marche vers un sommet qu’il ignore, alors que ce sommet est 
connu et se nomme Jésus-Christ. On ne dépassera pas Jésus-Christ, on n’ira 
pas plus loin que son Evangile. Dès lors les vues apologétiques ainsi 
rassemblées sont prises «du dehors»; ceux qui sont au « dedans > auront à 
les compléter toujours et à les rectifier assez souvent. Mais ce que Le 
Comte Du Noüy ignorait dans sa science, il l’a racheté par la foi, puisqu’il 
a voulu, avant de mourir le 22 Septembre 1947 se réconcilier entièrement 
avec la religion de son enfance, la religion catholique qu’il avait abandonnée 
à la suite d'une tragédie domestique. 

Malgré les lacunes, son ceuvre est une destruction éclatante du matéria- 
lisme, M. EF. 


zi 
Js. 
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E.‚ LOWYCK, Substantiële verandering en hylemorphisme, Een critische 
studie over de Neo-Scholastiek (Leuvense Bibliotheek voor Philosophie), 


Leuven, Uitgaven van het Hoger instituut voor Wijsbegeerte, 1948. 
188 blz., 100 fr. 


Deze eerste aflevering van de nieuwe reeks Nederlandse wijsgerige werken, 
bevat een historisch-critische studie over de Neo-Scholastiek in verband met 
het argument van de « Mufationes substantiales», argument dat de grond- 
thesis van het Aristotelisme en het Hylemorphisme moet bewijzen. In zijn 
eerste deel onderzoekt schrijver de opvattingen over dit argument bij Neo- 
scholastische auteurs. Hij vindt er een zeer grote verscheidenheid van 
interpretaties die zo ontstellend is, dat in het tweede deel de vraag- dient 
gesteld hoe zulke verscheidenheid kon ontstaan. Aan de grond van de 
moeilijkheden waarop de neo-scholastiek hier stuit, ligt een verkeerde 
probleemstelling. Men stelde in de major een metaphysisch iets: «substantiële 
verandering eist substantiële samenstelling uit twee medebeginselen : een 
bepaalbaar en een bepalend element >. De minor daarentegen wordt vooral 
empirisch en physisch gedacht : men heeft « physisch gekarakteriseerde stoffen 
als wijsgerige substanties gedacht ». Door zulke vermenging van scheikunde 
met hylemorphisme, kan men echter nooit komen tot een juiste opvatting der 
wezensprinciepen materia en forma. Deze verwarring voert schrijver tot een 
hernieuwing in de probleemstelling zelf langs het onderscheid tussen de 
methodes van de wetenschap en de wijsbegeerte om. Hij ziet zich dan ook 
genoodzaakt de echte substantiële veranderingen, die passen in het raam van 
het wijsgerig argument, te beperken tot de omvormingen van «ik-substantie» 
en «niet ik» die voorkomen bij ontstaan en dood van de mens, met daarbij 
de veranderingen bij voeding enz. 

P. Lowyck is duidelijk meester over zijn stof. Het probleem wordt zeer 
klaar gesteld en zijn oplossing is stevig gefundeerd. Mes: 


N. BROECHAERT, O. F. M., Existentialisme (Kath. Vl. Hogeschool- 
uitbreiding), Antwerpen, Standaard-Boekhandel, 1948, 62 blz. 25 fr. 


Met zijn gekende bevattelijkheid schetst Pater Broeckaert voor niet 
ingewijden de hoofdlijnen van deze nieuwe gedachtenstroming. Na een kort histo- 
risch overzicht van de verschillende vertegenwoordigers van het existentialisme, 
weet hij hun gemeenschappelijke kenmerken in het licht te stellen. Hun gemeen- 
schappelijk vertrekpunt is het concrete menselijk bestaan dat ze irrationalistisch met 
behulp van de phenomenologische methode trachten te benaderen. De verdienste 
van dit werkje ligt echter in het essentieel onderscheid tussen een God loochenend 
(Heidegger, Sartres, Camus) en een Godgelovend existentialisme (G. Marcel, 
Kierkegaard en in zekere zin K. Jaspers). Daarmee is echter nog niet gezegd 
dat bij deze laatste alles klaar en aanvaardbaar is. Er ligt wel iets goed in 
het existentialisme, omdat het de herwaarding van de existentie en van het 
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leven als bron van waarheid betekent Nochtans is er ook gevaar aanwezig 
nl. de ontwaarding van het verstand en een overdreven subjectivisme, dat de 
maatstaf is van het Godloochend existentialisme. M. F. 


L. BENDER, O. P., Het Recht. Rechtsphilosophische verhandelingen 
voor juristen en andere ontwikkelde personen, N.V. Standaard-Boek- 
handel, 1948, 20,5 x 14,5 cm, 318 bl, 140 fr. 

Men zegt en schrijft wel eens: rechtsphilosophie is voor de jurist wat 
chemie ís voor de schilder. Wijl echter de schilder een volmaakt kunstwerk 
kan leveren zonder de scheikundige samenstelling van zijn verf te kennen, is 
het voor de jurist niet zo onverschillig om het recht te maken en te ge 
bruiken, of hij al dan niet een inzicht heeft in het dieper wezen en de 
innerlijke eigenschappen van het recht. Pater Bender heeft daarom deze 
beknopte wijsgerige verhandeling over de grondslagen van het recht samen- 
gesteld ten gerieve van de rechtsgeleerden en de intellectuelen in ’t 
algemeen. ' 

De hoofdstukken van zijn werk werden gewijd aan de rechtsphilosophie 
in ’t algemeen, haar verhouding tot de andere delen der philosophie, het 
recht, de rechtsplicht, de wet, recht als vermogen of bevoegdheid, subject 
van het recht, de afdwingbaarheid van het recht, de hoofdverdelingen van 
het recht, de rechtsorde als ondeldeel van de zedelijke orde. 

De verhandeling is klaar en eenvoudig doch ietwat stroef scholastisch 
geschreven : technische vaktermen worden zoveel mogelijk achterwege gelaten, 
moeilijke noties dikwijls met goede vergelijkingen of voorbeelden geïllustreerd. 
De uiteengezette leer is die van het Thomisme. Van andere opvattingen is 
er nauwelijks spraak: alleen wordt gewag gemaakt van het rechtspositivisme, 
voornamelijk in verband met de uiteenzetting over het natuurrecht. Met de 
ongenuanceerde opvatting van de schrijver over de verhouding tussen 
morele en juridische orde, volgens dewelke «de rechtsorde het geheel van 
de zedelijke handelingen is, die afdwingbaar zijn, omdat ze jegens andere 
mensen verplicht zijn» zal menig lezer niet volledig akkoord gaan. Ze heeft immers 
te kampen tegen een hele reeks aangehaalde opwerpingen waaraan men nog 
zou kunnen toevoegen haar onverzoenbaarheid met de bijna algemeen aan- 
vaarde leer over het bestaan der louter penale wetten en bovendien de 
scherp doorgevoerde scheiding in de geest van vele wetgevers tussen 
zedelijkheid en recht. Evere 


PAEDAGOGIA 


K. CRUYSBERGHS, Vrome haard, Antwerpen, 't Groeit, Bilthoven, 
Nelissen, 19 x 11 cm. 118 bl., 38 fr. 

Wij krijgen hier van de hand van Mgr Cruysberghs een reeks gods- 
dienstige radiocauseries over familie, familieopvoeding en familieheiliging. 
De gevierde kanselredenaar raakt de christelijke Vlaamse volksziel altijd 
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treffend, omdat hij haar zo door en door kent en aanvoelt. Dank zij zijn 
tijke talenten waarmede hij altijd de katholieke leer formuleert, blijven zijn 
menigvuldige voordrachten en sermoenen steeds degelijk en deugdelijk voedsel 
bieden. IEVaB: 


Christus onze Zaligmaker (Leven in Christus, 1). Deel voor de 
leraar, Brussel, Studiecentrum voor godsdienstige vorming, 27, Spa- 
Straatsser04 7e sed 8r5rems VI 1061. 

Christus onze Goddelijke Meester (Zelfde reeks, II) Deel voor de 
leraar, zelfde uitgever, 1948, zelfde formaat, 112 bl. 

Christus in zijn Kerk (Zelfde reeks, IV). Aantekeningen voor de 
leraar, zelfde uitgever, 1949, zelfde formaat, 40 bl. 

Christus in zijn Evangelie (Zelfde reeks, V). Aantekeningen voor de 
leraar, zelfde uitgever, 1949, zelfde formaat, 16 bl. 

Het studiecentrum voor godsdienstige vorming heeft zich voorgenomen, 
zoals men weet, zes godsdiensthandboeken uit te geven voor de klassen van 
het middelbaar onderwijs. De eerste cyclus is reeds verschenen en behandelt 
ten gerieve van de laagste drie klassen respectievelijk de genademiddelen, de 
geloofswaarheden en de geboden (cfr Coll. Gand., 1948, t. XXXI, p, 178: 
1949, t. XXXII, p. 102). De tweede, bestemd voor de laatste drie jaren, zal 
gewijd zijn aan de kerk, het evangelie en het Christendom in de wereld. 

Paralleel met de handboeken zijn ook delen voor de leraar voorzien. 
De eerste twee kunnen we hier reeds aanmelden, evenals twee voorlopige 
bundels aantekeningen bestemd voor de vierde en vijfde klas, De auteurs 
hopen over een paar jaren gereed te zijn met hun volledige reeks delen 
voor de leraren. Deze serie biedt geen gesneden brood, geen uitgewerkte 
lessen, zij wil alleen maar aanvullend materiaal, methodologische gegevens 
en hulpmiddelen aanduiden en tevens de bronnen vermelden waaruit dit alles 
uitvoeriger kan geput worden. De taak van de leraar blijft: zijn les persoon- 
lijk en grondig voorbereiden en ze zelf op duidelijke, levendige en bezielende 
wijze geven. 

Er straalt uit al deze publicaties een nieuwe geest die aan het godsdienst- 
onderricht ongetwijfeld zal ten goede komen: poging om de leer didactisch 
beter aan te passen aan het assimilatievermogen van de leerling, om de 
blijde boodschap van de bovennatuurlijke genade- en heilseconomie beter 
tot haar recht te laten komen, om heel de godsdienst rond Christus te 
concentreren. Toch had men gaarne nog meer nadruk gelegd gezien op de 
methode die te volgen is om de godsdienst niet alleen te doen kennen maar 
bovendien te doen beleven, om de waarheid te doen waarderen, om te doen 
uitkomen wat ze waard is in zichzelf, voor de mensen, voor de leerling 
individueel, zodat zij werkelijk motief tot handelen wordt. De uitgave van 
een degelijke godsdienstmethodiek voor het middelbaar: onderwijs zou een 
schoon initiatief zijn waarvoor velen het studiecentrum dankbaar zouden 
zijn. EVER: 
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Christus in de godsdienstige vorming. Jaarboek van het Studiecentrum 
voor godsdienstige vorming, n. 1, Brugge-Brussel, De Kinkhoren, 1949, 
PW en So} ON Ve 


Het Studiecentrum voor godsdienstige vorming (Spastraat 27, Brussel) 
tracht allen die aan godsdienstonderwijs, -opvoeding en -werking hun beste 
krachten besteden, te helpen, door de stromingen, de resultaten en de 
documentatie op dit gebied gemakkelijker in hun bereik te” brengen. 
Christus in de godsdienstige vorming is een jaarboek waarin een overzicht 
gegeven wordt van het beste dat in de laatste jaren op het gebied 
der religieuze opvoeding verscheen. Het sluit aan bij de delen voor de le- 
raren van de reeks Leven in Christus (1947), verder bij de Inleiding tot de 
catechetische Literatuur (1936) en de later verschenen bijvoegsels hieraan 
(1945, 1946). 

Het eerste deel bevat een reeks documenten en verwijzingen die aan- 
sluiten bij de drie godsdiensthandboeken van vermelde reeks. Het tweede 
deel biedt een rijke verzameling van bibliographie en hulpmateriaal bij het 
werk der godsdienstige vorming. 

De samenstellers van dit jaarboek verdienen de dank en de gelukwensen 
van al diegenen die met godsdienstige opvoeding bezig zijn. Deze vinden 
hierin een goudmijn gegevens en materiaal, oordeelkundig gekozen, systema- 
tisch gerangschikt en grondig beoordeeld. Niet alleen aan de godsdienst- 
leraren, maar evenveel aan de predikanten bevelen wij dit werkinstrument 
warm aan. EVD 


P. SCHELKENS, O. PRAEM , Zielebrood, Averbode, Goede Pers, N.V, — 


Altiora, 1947, 20,5 x 14,5 cm., 528 bl., 140 fr. 


Zielebrood is een bondige, doch volledige verktaring van de nieuwe cate- 
chismus. Iedere tekstvraag wordt voorbereid door een korte commentaar. 
Nummers en tekens duiden aan tot welke leergang van het lager onderwijs 
de stof behoort. Het gehele werk volgt de orde van de catechismus. 

Het algemeen doel dat Schrijver zich voor ogen stelde, is het christen 
volk tot een grondiger geloofskennis en tot een betere godsdienstbeleving 
te brengen: hiertoe worden op ’t einde van elke les punten voor onderzoek 
en een aangepast gebed aangegeven. Dit boek kan op verscheiden manieren 
bijdragen tot de godsdienstige opvoeding van het volk. Het is vooreerst een 
leer- en leesboek voor de huiskring ; het kan de leerkrachten behulpzaam 
zijn bij de catechisatie; de geestelijkheid zal er met vrucht in putten bij 
schoolbezoek en predikatie. 

Zielebrood is een degelijk en ernstig werk ; hoewel geen theologische 
verhandeling, staat het boven de gewone catechismusverklaringen. Het is 
flink geschreven en keurig uitgegeven. Daar het echter te veel doeleinden 
beoogt is het voor geen enkel van deze volledig geschikt. Va 
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F. VAN Roy, Zoi qui deviens femme déjà !…, Tournai-Paris, Caster- 
man, 1949, 13 x 20 cm, 268 p., 54 fr. 


Ce livre est l'adaptation pour les adolescentes de l'ouvrage Toi qui 
deviens homme, écrit par le Chanoine Vieujean. Il s’adresse spécialement 
aux jeunes filles de quatorze à dix-huit ans et les met devant ce choix 
fondamental qui précède tous les autres : «Que vais-je faire de ma vie ? 
Une ceuvre grande et courageuse, digne d'être offerte à Dieu, un don mag- 
nifique, une force de joie et d'amour dans le monde ? Ou bien une réalisa- 
lion médiocre, une vaine agitation, une perpétuelle défaire de la générosité 
au profit de l'intéret personnel, de l’égoïsme ? Ou pire encore, une média- 
trice du mal où mon influence de fe nme jouerait dans le sens de la lâcheté 
et de la honte >». 

Ce livre est fait avec un doigté et un talent remarquables. C'est 
pourquoi parents et éducatrices feront bien de le mettre entre les mains de 
leurs jeunes filles. VED: 


E.J. M. PoPPE, De eucharistische methode, Averbode, Goede Pers, 
N. V., Altiora, 1947, 19 x 18,5 cm., 124 bl. 

Met genoegen kunnen wij deze nieuwe uitgave van De ZEucharistische 
Methode aankondigen. Zoals men weet, bevat dit werkje de grondprincipes 
waarop onze thans in zwang komende nieuwe catechetische methode gebouwd 
is: harmonische samenbundeling van natuurlijke didactische en paedagogische 
middelen met de geest van de bovennatuarlijke geloofsbeleving. 

E. H. Poppe had de bedoeling een groot catechistisch werk te schrijven ; 
hij kon het echter niet afmaken en zijn onvoltooide handschriften werden 
posthuum uitgegeven onder de titel Cafechese ern opvoeding. Daarom is 
De Eucharistische Methode de volmaaktste uitdrukking van Poppe's ge- 
dachten gebleven. 

Kardinaal Mercier die dit werkje zeer hoog schatte, heeft niet ge- 
aarzeld er een geestdriftig voorwoord in te schrijven. Dit maakt alle verdere 
aanbeveling overbodig, nu vooral dat de verlopen jaren hoe langer hoe meer 


de degelijke vruchtbaarheid van Poppe's methode hebben bewezen. 
EVR 


ZUSTERS DER CHRISTELIJKE SCHOLEN VAN VORSELAAR, Godsdienst- 
methodiek. De Catechese in dienst van de eucharistische methode, 
Leuven, Bibliotheca Alfonsiana, 97, Brabangonnestraat, 1947, 22 x 
14,5 cm., 219 bl. ; Méthode d'enseignement religieux. La catéchèse 
au service de la méthode eucharistique, 1948, 146 p., 70 fr. 

De catechetische methode van Vorselaar wordt sinds enkele jaren reeds 
aangewend in de praktijk, omdat vele leerkrachten zich bedienen van de 
uitgewerkte lessen van de zusters der christelijke scholen. Weinigen echter 
hebben zich de moeite gegeven de methodiek van deze werkwijze in te stu- 


— 400 — 


deren, tot haar diepere beginselen en hun psychologische, paedagogische en 
theologische verrechtvaardiging door te dringen Dit zal voortaan gemakkelijker 
kunnen gebeuren aan de hand van deze Godsdienstmethodiek, waarvan 
Méthode d’enseignement religieux de Franse bewerking ís. 

Het godsdienstonderricht moet onderwijzen en opvoeden, leren en doen 
beleven. Daar zijn uiteindelijk doel is Christus vormen in het kind, zal het 
vooreerst de bovennatuurlijke middelen aanwenden : openbaring, geloof, ge- 
nade, sacramenten; vervolgens zal het gebruik maken van de didactisch- 
technische middelen der paedagogie om leer en beleving aan het assimilatie- 
vermogen van het kind aan te passen. Dank zij de synthese van natuurlijke 
en bovennatuurlijke middelen, van leerkundige en opvoedkundige principes 
is de eucharistische methode van Vorselaar een door en door christelijk 
opvoedingssysteem. 

Deze methode is niet ineens ontstaan; zij is de vrucht van jarenlange 
studie in het domein der psychologie en der opvoedkunde en van grote 
ondervinding, geleverd en verzameld door een ijverige kloostercongregatie 
die het godsdienstonderricht als haar hoofdactiviteit aanziet. De godsdienst- 
methodieken van Vorselaar kunnen niet voldoende aan priesters, seminaristen, 
onderwijzers en onderwijzeressen aanbevolen worden. ES VAPS 


J. DENAUX. Heilsgeschiedenis van Oud en Nieuw Verbond. Voor de 
de graad van de lagere school. Brugge, Uitg. Verbeke-Loys, Waulf- 
hagestraat, 4-6, 1949, 22-15 cm., 280 bl., 60 fr.; Ak leef mee met 
de Kerk, 2e dr, 194993: bl. 


Volgens het godsdienstprogramma en de nieuwe methode moet de vierde 
graad de synthese brengen in het godsdienstonderricht. De lessen ín de 
Heilsgeschiedenis — zoals tevens die in liturgie — moeten worden ingelast 
daar waar ze samen met de leer van de Catechismus een geheel vormen. 
Daarom is deze heilsgeschiedenis niet uitgewerkt in chronologische orde 
maar wel in logische ; daarom ook geeft ze de hoofdgedachten van Oud en 
Nieuw Verbond samen. De stof werd, zoals opggelegd, ingedeeld rond vol- 
gende kernen: het rijk Gods voorbereid, gesticht, gevestigd en uitgebreid, in 
ons, de wet in het rijk Gods, de voltooiing van het rijk Gods. 

Een waardevol en practisch boek. Ietwat meer soberheid en frisheid zou 
het nog in waarde doen stiigen heben ; men moet steeds bevreesd zijn woor 
het gevaar omwille van de bomen het bos uit het oog te verliezen. We 
vonden de vorige uitgaven van de schrijver met meer smaak uitgegeven en 
versierd. 

Het liturgieboekje Ik leef mee met de Kerk dat hier vroeger besproken 
werd (cfr Coll. Gand., 1948, t. XXXI, p. 263) kreeg reeds een tweede 
uitgave die, vooral wat betreft de H. Mis, werd bijgewerkt aan de hand 
van de bemerkingen welke de vorige druk uitlokte, EE le 
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J. VERSTRAELEN, Inleiding tot de geschiedenis van de arbeiders- 
beweging. (Sociaal-economische studiën, V), Brussel, A.C. V., Wet- 
straat, 129, 1949, 22 x 14 cm, 200 bl., 50 fr. 

Het sociaal vraagstuk heeft zich sinds de Franse revolutie van de boeren- 
bevolking naar de arbeidersklas verplaatst. De hoofdoorzaak hiervan is de 
industriële omwenteling welke zich heeft voorgedaan ten gevolge van de 
moderne uitvindingen, vooral het weefgetouw met vliegende schietspoel (1733) 
en de stoommachine (1769). De landelijke huisnijverheid en de stedelijke be- 
drijfseconomie vervielen. Grote fabrieken rezen uit de grond. De bevolking 
concentreerde zich in de steden. 

Twee nieuwe sociale klassen zijn in de vorige eeuw ontstaan: enerzijds 
de bourgeoisie, die geïnspireerd door een liberalistische ideologie, de politieke, 
economische, sociale en culturele leiding der maatschappij in handen had; 
anderzijds de arbeidersklasse die in een toestand van verregaande onderge- 
schiktheid leefde en dikwijls de prooi was van een medogenloos winstbejag. 
Weerloosheid, woningnood, lange arbeidsduur tegen kleine lonen, kinder- en 
vrouwenarbeid, physische ondermijning en morele verstomping zijn de miseries 
welke deze toestand vergezelden. 

Dit alles wordt ons bondig, zakelijk en werkelijkheidsgetrouw verteld in 
dit boek van M. Verstraelen. Geen literatuur, geen pathetiek maar overwel- 
digende feiten met getuigenissen ter staving. Dit werk dient warm aanbe- 
volen als een goede inleiding op de studie van het arbeidersprobleem dat 
thans geleidelijk zijn oplossing zoekt. Men merke nochtans op dat het 
alleen het werkliedenvraagstuk en niet het geheel sociaal vraagstuk inleidt, 

ESV4BS 


V. FALLON, S.J., Principes d'économie sociale, Te éd., Bruxelles, 
L'Édition Universelle, S. A., 53, Rue royale; Namur, Wesmael- 
Charlier, S. A., 69, Rue du Fer, 1949, 23 x 15 cm., XVI-554 p., 
160 fr. 

Le traité d’économie sociale du R.P. Fallon parut en première édition 
en 1921 (Cfr Coll. Gandav., 1923, t. X, p. 150); il en est aujourd'hui à sa 
septième, après avoir été traduit en néerlandais, en anglais, en espagnol et 
en italien. 

L’'économie sociale est la science qui a pour objet les lois générales de 
la production, de la répartition, de la circulation et de la consommation des 
biens, dans leur rapport avec l'ordre social. Ce sont les différents éléments 
de cette définition qui ont servi de plan pour l’élaboration du présent ou- 
vrage. L’économie sociale doit être une discipline normative de principes 
moraux, autant qu'une science de constatation positive. L’auteur du présent 
traité fait preuve d'une connaissance étendue des données économiques: ren- 
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seignements statistiques et exemples empruntés à la législation de différents 
pays, ainsi qu’à la technique industrielle et commerciale, viennent fréquem- 
ment corroborer ses thèses ou guider ses solutions.Celles-ci sont toujours puisées 
aux sources du meilleur alloi. Un apergu de l'histoire des doctrines écono- 
miques, une bibliographie abondante et choisie, placée en tête de chaque 
chapitre ainsi que des tables étendues et soignées, donnent au lecteur les 
indications nécessaires pour se livrer à des études plus approfondies. 

Nous ne saurions étaler les richesses que contient le livre du R P. Fallon. 
Le lecteur pourra les soupgonner en parcourant les modifications qui ont 
été apportées à la septième édition. «Quant au fond, écrit-il, nous avons 
précisé les causes essentielles de l'infériorité des entreprises d’état, — accentué 
notre critique de ce qu'on a appelé le salaire familial absolu, discuté les 
arguments invoqués en faveur des réformes de structure et critiqué la récente 
loi belge sur les conseils d'usine, — développé notre position sur le fondement 
du droit des pèêres et mères de famille aux allocations familiales et à l’allo- 
cation de la mère au foyer, — souligné le fait que, aujourd’hui et dans notre 
pays, les exploités, les « prolétaires», les victimes de «la misère imméritée » 
que dénongait Léon XIII, il y a bientôt cinquante ans, ne sont plus les 
travailleurs en général mais les pères, les mèêres et les enfants des familles 
où la vie est généreusement accueillie. Pour eux avant tout, la justice sociale 
et le souci du bien commun réclament impérieusement de larges réformes. 
C'est sur ce plan familial que devrait surtout se déployer les courageux 
efforts des catholiques sociaux. Pout ce qui concerne la doctrine de l'intérêt 
personnel bien compris et de la responsabilité, de la fécondité de linitiative 
Privée et d'une concurrence sagement dosée, de la fonction éminente du 
chef d'entreprise, de la légitimité du profit et du prêt à l'intérêt, du rôle 
supplétif de l'Etat, de la jiberté personnelle et de la propriété privée, pierre 
angulaire de l'ordre social, nous avons maintenu et confirmé notre position». 

Le traité du RP. Fallon se distingue par de sérieuses qualités d’éru- 
dition, de pondération, de méthode, de clarté. Tous ceux qui ont à étudier 
les questions mentionnées ou à s’occuper de leur solution dans la pratique, 
pourront tirer profit de la méditation de cet ouvrage. Il est le fruit d'une 
longue carrière consacrée tout entière à l'étude des principes et aux applica- 
tions pratiques de la doctrine sociale catholique basée sur les immortels 
enseignements des Papes. It Vane 


HAGIOGRAPHIA 


Sceur Marie de la Trinité, (Louisa Jacques), Clarisse de Jérusalem 
(L9or-r94y2), Conversion, Vocation, Carnets, Deuxième édition, Malines, 
Imprimerie S. Francois, 1948, 19 x 12,5 cm, 334 + XIV p., 75 fr. 

Sceur Marie de la Trinité naquit en 1901 à Prétoria (Transvaal) de 
parents protestants. Peu aprês la naissance elle rerdit sa mère. Elle est 
amenée alors par son père, missionnaire protestant, chez une tante en Suisse, 
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En 1926, elle recoit une étrange vision, point de départ de sa conversion 
au catholicisme et de sa vocation religieuse. Elle meurt Clarisse à Jerusalem 
en 1924. 

Le volume comprend deux parties. La première raconte les principales 
péripéties de la conversion et de la vocation de sceur Marie de la Trinité, 
une histoire prodigieuse ; la seconde reproduit le carnet spirituel de la reli- 
gieuse. De janvier 1940 jusqu'au 23 juin 1942, deux jours avant sa mort, elle 
annota 666 communications qu'elle recut de Notre Seigneur. Il ne s'agit de 
rien d'extraordinaire : Notre Seigneur demande une réponse fidèle à Ses 
saintes inspirations et lacceptation généreuse de tous les petits sacrifices 
qui se présentent le long d'une journée, 

Il appartient à l'Eglise seule de juger de l'authenticité ou de la non- 
authenticité de ces communications. Tel quel le livre nous montre en Sceur 
Marie de la Trinité une âme ardente qui pousse son amour de Dieu 
jusqu’ à Y'héroïsme. Puisse son exemple faire du bien à notre monde si 
plein d’égoïsme et d’amour-propre. ESE: 


VARIA 


NOELLE M. DENIS et R, BOULET, Romée ou le pélerin moderne à 
Rome, Nouvelle édition suivie de Rome en cinq jours, Petit guide 
du pélerin pressé, Bruges-Paris, Desclée De Brouwer et Cie, 1948, 
11x16,5 cm., XXX-982 + 60 pages, 25 plans schêmatiques, dont 
4 hors-texte, 26 illustrations. rel. toile, 275 fr. 


Bientôt l'année sainte amènera des foules de fidèêles à Rome. Mieux 
ils auront préparé cet événement peut-être unique dans leur vie, plus ils 
en profiteront. Grâce au guide composé par M. Robert Boulet et sa femme 
Noëlle Maurice Denis, cette préparation deviendra un avant-goût des délices 
qui les attendent dans la Ville Éternelle. 

Dans la nouvelle édition les auteurs ont conservé l'ordonnance et la 
présentation de leur ouvrage, paru en 1935 et reconnu comme le meilleur 
guide de la Rome chrétienne. Du contenu au contraire ils ont fait une 
complète refonte, basée sur les transformations urbaines, les fouilles, les 
études et les théories les plus récentes Aux personnes qui ne disposent 
que d'un peu de temps, le supplément « Rome chrétienne et profane en 
cinq jours», avec des itinéraires et des plans pour une visite, aux princi- 
paux monuments de Rome rendra d'excellents services, 

La meilleure étude pour préparer le pélerinage à Rome, le meilleur 
guide pour la visite à la Ville Éternelie, Romée, — surnom que recevaient à 
leur retour de la capitale du monde catholique les pélerins du moyen âge, — 
sera aussi le meilleur aide-mémoire pour revivre le voyage. 

Les auteurs méritent tous les éloges pour leur travail, BE 
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D, GORCE, Newman et les Peres, Bruges, Beyaert, 1947, 19,5 x 13 
CM 112 pr 48 TfT; 


Les Pères furent pour Newman les sources de sa conversion et de sa 
vie intérieure. 

M. Gorce décrit dans son petit livre les premiers contacts du jeune 
Newman avec les volumes des vieux écrivains ecclésiastiques, les études de 
lVanglican Newman sur l'histoire ancienne du christianisme et les chocs qu’il 
en éprouva, lardeur du converti pour les Pères et les caractéristiques de 
son ceuvre patristique. 

La nouvelle édition de cette intéressante étude, parue en 1933, eut 
lieu à l'occasion du centenaire de Newman en 1945. Elle veut contribuer 
à un renouveau de ferveur pour les anciens classiques chrétiens, beaucoup 
trop peu connus et encore moins imités. L.E. 


OPUSCULA RECEPTA 


*_J, Lerbvre, Saints familiers de Wallonie, Première série, Pays de Sambre, de Meuse, 
Ardennes, Hesbayes et Condroz, Tournai-Paris, Casterman, 1947, 12,5 x 19 cm., 152 p., 
45 fr, Avec un humour de bon alloi le jeune écrivain wallon raconte les principales 
épisodes de la vie d'une bonne quinzaine de saints de chez-lui : Saint Landelin, 
détrousseur devenu abbé; Saint Ursmer, abbé et prédicateur, etc. 


* Dom Ta. BecQver, O.S.B., Le Meurtre devant 'Autel, Vie de Saint Thomas 
de Cantorbéry, Tournai-Paris, Casterman, 1947, 12,5 X 19 cm., 182p., 42fr. L’auteur 
qui appartient à la famille de lillustre archevêque-martyr de Cantorbéry, retrace avec 
une respectueuse admiration la carrière de son celèbre parent. 

A la page 57 on lit «Adrien Vl» où il faudrait « Adrien IV»: une petite 
erreur typographique non sans importance pour le contexte. 


* G. Mens, O. F. M. Car., De Boetelinge van Cortona, Tweede herziene uit- 
gave, Brugge, Franciscaanse Standaard, 1948, 20 x 16,5 cm, 154 bl, 50 fr. 
In haar jeugd geraakte de H. Margareta van Cortona door losbandigheid ver 
van God verwijderd. Door Zijn tussenkomst vond zij de weg naar Hem terug. 
Boetvaardigheid en andere deugden brachten haar tot een hoge graad van vereniging 
met Hem en tot de heiligheid, Dat de eenvoudige, nogal zakelijke maar toch 
boeiende beschrijving van die levensgeschiedenis door Pater Mens in de smaak valt, 
blijkt uit het feit dat zijn boekje een tweede uitgave beleeft. 


* H. Backer, Johannes der Evangelist (Lebensschule der Gottesfreunde, 54), Meitin- 
gen bei Augsburg, Kyrios-Verlag, 1948, 15,5 x 12 cm, 56 pp. Petite biographie, 
romancée, bien écrite, de S. Jean l'évangéliste. La collection est destinée aux catho- 
liques qui veulent savoir quelque chose de leur saint patron, 


* Die Geschichte vom jungen Tobias, München, Chr. Kaiser Verlag, s.d. DM. 2, 
Edition abrégée de l'histoire de Tobie d'après la traduction de Luther, avec 
dessins assez curieux de lartiste Gerhard Gollwitzer, 


* Evangelie volgens de H. Mattheus. — Evangelie volgens de H. Lucas. — 
Evangelie volgens de H. Joannes. — De vier Evangeliën volgens de HH. Mattheus, 
Marcus, Lucas en Joannes. Brug-e, Beyaert, (1948), 18X8,5 cm, resp. 117, 117, 
91 en 401 blz, resp. 13 tr., 18 tr, 10 fr., 35 fr. Nederlandse tekst bewerkt naar de 
Franse vertaling van de monniken van Maredsous, 
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* Puaum, Het Verraad van Judas. Derde Album van « De Blijde Boodschap », 
Tournai, Casterman, 1949, 23,5 x 30 cm., 32 bl., 54 fr. Dit album vertelt, in even 
kleurrijke als treffende tekeningen, het tweede deel van het openbaar leven van 
O. L. Heer. Graag aanbevolen als geschenk voor de jeugd. 


Fr. Jans, Vorselaar et sa méthode catéchétigue, 1948, 21,5 x 14,5 cm, 32 p., 11 Fr. 
Une belle petite brochure qui met en lumière l'activité catéchétique des Sceurs 
des écoles chrétiennes de Vorselaar depuis leur fondation jusqu’à nos jours, ainsi que 
la nouvelle et excellente méthode d'enseignement religieux que cette congrégation 
est parvenue à élaborer des principes de feu M.lAbbé E. Poppe. Cette plaquette 
reproduit le texte d'un article qui parut en 1946 dans la revue Lumen Vitae. 


* A. Ruraes, Ik leer al tekenend de kleine catechismus, 8° druk, Antwerpen, ’t Groeit, 
1947, 26 x 19 cm. Catechismusonderricht over de grondwaarheden van het geloof 
voorgesteld in tekeningen voor 7-8 jarigen. 


* J. Driesen en J. Hönpers, Zelfbeschikking in de opvoeding, Asch, Druk. H. 
Weytens-Teeuws, 1949, 20,5 x 18,5 cm., 56 bl, 25 Fr. Brochuur gewijd aan het 
probleem van het internaat in ’talgemeen en van het ontspanningsleven. der inter- 
nen in ’t bijzonder. De schrijvers geven een proeve van oplosssing onder de vorm 
van een organisatie van het studentenleven waarin het « selfgovernment » der 
leerlingen in een familiale atmosfeer en onder discrete controle der overheid zou 
aangewend worden als een opvoedend systeem. Een interessant voorstel dat we aan 
de aandacht der collegeleraren aanbevelen. 

* Tijdschrift voor geestelijk leven, V° Jaarg., n" 8, Maart-April 1949, Lekenvroom- 
heid, Antwerpen, ’t Groeit, 232 bl, 5 Fr. Dit nummer is gewijd aan de studie van 
de lekenspiritualiteit. 


* Dr G. De Beeker. SS. C.C. Ons sterk en vreugdevol Christendom, Brugge, 
Beyaert, 1949, 18 x 20 cm, 115 bl., 50 Fr. Schrijver wil in dit boekje aantonen 
hoe het christendom de ware motieven van sterkte en vreugde aan de mensen ver- 
kondigt. De christelijke manhaftigheid sluit echter geen zachtmoedigheid en deemoed 
uit, zoals de vreugde kan samengaan met lijden, 


* J. Wu Cuinc-Hroune, Dom Lou, sa vie spirituelle, Bruges, Desclée-De Brouwer, 
1949, 18,5 x 12 cm., 72p., 20 Fr. Cette plaquette contient une synthèse de la vie 
spirituelle de Dom Lou. Elle est l'ceuvre d'un grand écrivain, ami intime du 
diplomate devenu moine bénédictin, qu’il suivit d’ailleurs dans sa conversion du 
Confucianisme au Catholicisme. 

* P, Lracre, Het Geheim van de kleine Theresia, Antwerpen, ’tGroeit, 1946, 
20 x 13 cm., 160 bl., geb. 70 Fr., gen. 50 ir. Deze Nederlandse vertaling van de 
retraiteonderhoudjes van P. Liagre zet eenvoudig en diep de spiritualiteit van de 
kleine H, Theresia uiteen. 

* TT, De Saint-Martin, Trésors de Rome, Témoins de Fot, Tournai, Casterman, 
1948, 13 x 18,5 cm., 146 p., 45 fr. Voici un nouvel ouvrage de la collection Radio- 
Chrétienté, Il veut guider les pas des pélerins à travers les trésors de Rome. A 
la veille de l'année sainte, ce livre ne manquera pas d’intéresser tous ceux qui 
feront le pélérinage. 

* KarpisaaL Suuanp, Opbloei of Verval der Kerk, Antwerpen, ’t Groeit, 1948, 
18,5 x 183 cm., 87 bl. Geautoriseerde Nederlandse vertaling van de herderlijke brief 
«Essor ou déelin de VP fÉglise ». 
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Ecce Agnus Dei (Jo. 1, 29- 36) E : 3 B > 7 235 


E THEOLOGIA „DOGMATICA 
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De nieuwe catechetische methode voor het lager onderwijs 
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In memoriam Ven. Dni Werner Goossens 
Nieuwe Hebreeuwse handschriften E ä 
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